


ज तत्सदत्नह्मणे नम 


ब्रह्मसत्रशा्रभाष्यम्‌ 


स्वामि-सत्यानन्द-सरस्वता- 
कत- 
भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकासहितम्‌ 
यदाकारा वृत्तिभबति मनसो दृश्यघुतये, जगत्सर्व रज्छो सुजग इव यत्रास्ति विदितम्‌ | 
अवेदयं यज्चास्ते सततमपरोश्ष शुभधियाम, शिव प्रत्यश्नप॑ तदहममख्तं नीमि परमस || * | 
शड्स्‍रं शइ्राचाय केशर्य बादरायणम | सूत्रभाष्यकृती वन्दे सगवन्तों पुनः पुनः ॥ “ || 
ईश्वरो शुरुरास्मेति सूर्तिभेदविभागिने। व्योमवद्धब्राप्देहाय दक्षिणामूतंये नमः ॥ * |! 
ब्रह्मानन्दं परमसुखदं केवल ज्ञानमूर्तिम्‌, हन्द्रातीतं गगनसदरशं तत्त्वमस्यादिलक्ष्यम्‌ । 
एक नित्यं विमलमचल् सर्वधीसाक्षिभूतम्‌, भावातींतं त्रिगुणरहित सद्मुरूत नम मि॥४॥ 
सद्ब्रह्मसूत्रवरशाड्ुरभाष्यसिन्धोरन्तविगाहनसमुत्कजनामितु एये । 
तात्पयेसड्डुलनभूषितशुद्धराष्ट्रभाषानुवादमहमातनव नवीनम्‌ ॥ ५॥ 
रथ्योद्क सुरनदी समवाप्य सद्यः शुद्धि यथच्छेति वचः कलुषं मदीयम । 
शारीरक समधिगम्य तथव भाष्यं सम्पत्सय्यते नियतमेव चिराय पूतम ॥ ६॥ 
ध्याय॑ ध्यायमनामयं पशुपतेः पादाम्बुरोहद्वयं स्मारं स्मारमनारतं वुधमनोहारीगरूणां गिरः 
श्रीमच्छड्टरदेशिकेश्वरकृते भाष्येपनुवाद सखुधीः 
सत्यानन्द्सर स्वती वितलुते शुभ्वां तथा दीपिकाम्‌ ॥ ८ ॥ 
“अथ ब्रह्मसत्रशाइरभाष्ये समन्वयाख्यप्रथमाध्यायस्य प्रथमः पादः' 
इस ग्रन्थमें समन्वय, विरोध परिहार, साधन और फल इस भेदसे चार अध्याय वाली भगवान्‌ 
बादरायणद्वारा प्रणेीत यह शारीरक मीमांसा जीवब्रह्मकत्व साक्षात्कार हेतुभूत श्रवणात्मक विचार 
प्रतिपादक न्‍्यायोंको दिखलाती है। उसमें सम्पूर्ण वेदान्त वाक्योंका साक्षात्‌-परम्परया वा प्रत्यगभिन्न 
अद्वितीय ब्रह्म में ही तात्पय है। यह समन्वय इस प्रथम अध्यायसे प्रकाशित किया जाता है। इसमें 
(सिद्धार्थ ज्ञातसम्बन्धं श्रोतुं श्रोता प्रवतते । शाखादौ तेन वक्तब्यः सम्बन्धः सप्रयोजन: ॥' 
महापुरुषोंकी इस उक्तिके अनुसार शास्त्रकें आरम्भमें यदि विषय, प्रयोजन, अधिकारी और सम्बन्धका 
प्रतिपादन न किया जाय तो उसमें विज्वपुरुषोंकी प्रवत्ति नहीं होगी । इसलिए शास्त्रके आरम्भमें उसका 
निरूपण करना आवदयक है। इस सम्पूर्ण शास्त्रका(जीवन्नहक्य विषय है, उसके ज्ञान द्वारा अविद्या 
सहित संसाररूप बन्ध्की आत्यन्तिक निवत्ति) प्रयोजन है, विवेक" वैराग्यादि! साधन चतुष्टय सम्पन्न 


शाल, बा न 


अधिकारी है, भ्राप्य प्रापक भाव, प्रतिपाद्य प्रतिपादकभाव आदि सम्बन्ध हैं। विचारात्मक शास्त्रके 


आरम्भमें प्रयोजक इन चार, अनुबन्धोंका युक्तिसे निर्णय करनेके लिए भगवान सृत्रकारने “अथातो 
ब्रह्मजिज्ञासा! इस सूत्रकी रचना की । यह तभी साथ्थंक हो सकती है जब बन्ध मिथ्या हो । यदि बन्ध 





ब्रह्मसत्र शावग्भाण्य | अध्याय १ पाठ १ 


७ शुप्मद स्पत्प्रत्ययगोचर योथिंपयविषयिणोरतमःप्रकाशचर्हिंकेऊ स्वभावयोरि तरे तर 
भावानपपत्तो सिफायां तद्धमाणामपि सुतरामितरेतरभावानुपर्पानज्षः, इतटाता(स्सत्फ्यय- 


भाष्यानुवाद 
शंका--अन्धकार और प्रकाशके समान विरुद्ध स्वभाव वाले सप्मत्‌ [ पुम ) और अस्मन 
( हम" ) प्रतीतिके विषयभूत विषय और विषयीकी इत रेतरआंव ६ ताहातायकों ) अतपर्वाति 
सिद्ध होनेपर उनके धर्मोकी भी सुतरां इतरेतरभावकी अनुपपत्ति है, इसलिए अरमत्‌ प्रतीनिके 
सत्यानन्दी-दीपिका 
पारमाथिक हो तो उसकी कक्त ज्ञानसे कदापि आत्यन्तिक निवृत्ति नहीं होगी। इसी प्रकार तर॒ति 
शोकमान्‍्सवित्‌' ( आत्मवेत्ता शोक पदसे ज्ञापित बन्धसे मुक्त हो जाता है ), ज्ञानादेव तु केवस्यम' 
( मोक्ष केवल ज्ञानसे ही होता है ) इत्यादि श्रुतियाँ मी तभी साथक हो सकती हेँ जब बन्ध मिथ्या 
हो, मिथ्या भी तभी सिद्ध हो सकता है जब वह अध्यस्त हो, अत: उसकी सिद्धि के छिए मगवाच्‌ भाष्य- 
कार उपोद्घात भाष्यमें 'युष्मद' आदि द्वारा सवप्रथम अध्यासका निरूपण करते हैं 
& जेसे अन्धकारके स्वरूपमें “यह प्रकाश है' ऐसा भ्रम और प्रकाशके स्वरूपमें 'यह अन्धकार 
है! ऐसा भ्रम किसीको नहीं होता, क्योंकि दोनों परस्पर विरोधी स्वमावके हैं। यहाँ अन्धकार और 
प्रकाशके स्वरूपका उदाहरण इसलिए दिया गया है कि प्रकाशमें अन्धकारके विद्यमान होनेपर भी 
यह प्रकाश है ऐसी बुद्धि होती है । प्रकाशके अधिक प्रदीप्त होनेपर पहलेकी अपेक्षा अधिक प्रकाज्ञ 
प्रतीत होता है । इस प्रकार प्रकाशके तारतम्यसे अन्धकारका भी तारतम्य होता है, इसलिए दोनोंका 
इतना विरोध नहीं है इससे यहाँ स्वरूपका ग्रहण किया गया है अर्थात्‌ अन्धकारके स्वरूपमें प्रकाश बुद्धि 
ओर प्रकाशके स्वरूपमें अन्धकार बुद्धि कदापि किसीको नहीं होती । वैसे ही अत्यन्त विरोधी स्वभावके 
आत्मा और अनात्माका भी अन्योन्य अध्यास ( भ्रम ) नहीं होता । यहाँ अध्यास अ्रमका पर्यायवाची 
दब्द है । इसका आगे भाष्यमें विस्तृत वर्णन होगा । 
यद्यपि नाम-रूपात्मक समस्त विषय “इदम्‌' ( यह ) शब्द वाच्य है तुम शब्द वाच्य नहीं 
है, क्योंकि “तत्त्वमसि' इस श्रति-वाक्यमें त्वम्‌' शब्द आत्मवाची है, इसलिए भगवान्‌ भाष्यकारको 
आत्मा और अनात्माका ज्ञान करानेके लि ए भाष्पयस्थ ' युप्मद' शब्दके स्थानमें अस्मद्‌ शब्दके' साथ 
इदम्‌ शब्दका प्रयोग करना चाहिए था अर्थात्‌ भाष्यस्थ 'युप्सदस्मत्पत्यय” के स्थानमें ' इृदसस्मत्‌ 
ऐसा पाठ होना चाहिए, तो भी विषय और विषयीमें अत्यन्त विरोध दिखलानेके लिए 'इृदम' शब्दका 
प्रयोग न कर “यु नस शब्दका प्रयोग किया है, क्योंकि 'इदस' शब्दका ' अस्मद्‌' शब्दके साथ अत्यन्त 
"उमा हज कर ग अपमहुम जि | नह मैं हूँ ) ऐसा लछौकिक प्रथोग देखनेमें आता है, परन्तु 
त्वमहमस्मि' ( तू मैं*हूँ ) ऐसा प्रयोग देखनेभें नहीं आता । इस लिए इन लौकिक प्रयोगोंसे सिद्ध होता 
है कि भगवान भाष्यकारने विषय और वि पषीमें अत्यन्त विरोध सूचित करनेके लिए भाष्यमें 


।] 





_अुध्मद्स्मद्‌ शब्दका प्रयोग किया है । 


आल हि, ण्प् ३० छोक प्रसिद्ध 'अहम' शब्द चस्त॒तः शुद्ध चिन्सय आध्माको वितरण नहीं करता, 
ब॥ >- जड़ हर यदि की ; । 
शाख्त्रकी अशओ (है “पक । विष करता है, आंद्‌ बह शुद्ध चिन्मय आत्माको विषय करता तो मोक्ष 


अहम प्रतीति छुद्ध चिन्मथ आत्माको वि री 
कं रे पय नहीं करती तको स्वयं सगवान भाष्यकार 
आगे स्पष्ट करगे | ह्‌ । इस बात स्वय ,भगवान्‌ भाष्य 


_ अधिकरण १। सूत्र १ |) भाषानुवाद-सत्यानन्दी दीपिका सहित हू 


डे 


,_) 


गोचरे विषयिणि चिदात्मके युष्मत्प्त्ययगोचर स्यं विषयस्य तद्धमाणां चाध्यासः , तद्वि पर्य- 
येण विषयिणस्तद्धर्माणां च विषयेष्ध्यासों मिथ्येति मवितुं युक्तम; #तथाप्यन्योन्यस्मि- 
नन्‍्योन्यात्मकतामन्योन्यधर्माश्चाध्यस्येतरेतराविवेकेनत्यन्तविविक्तयोर्थमधसमिणो मिथ्या- 
ज्ञान निमित्तः सत्यादुते मिथुनीकृत्य, 'अहमिद॑' मर्मेदम! इति नेसर्गिको 5यं लोकव्यवहार ;। 





 विषयभत चेतन्य स्वरूप विषयीमें यप्मत्‌ .प्रतीतिके विधधभत विषय और उसके धर्मोका अध्यास और 
| है की । द्र्भ ष्ञ ््ः 


भा । 
ह् 


इसके विपरीत विषयमें विषयी और उसके धर्मोका अध्यास नहीं हो सकता । समाधान-तों भी अत्यन्त 
भिन्न धर्मो और धर्मियोंका भेद ज्ञान न हानेके कारण एकका दूसरेमें परस्पर स्वरूप तथा एक 
दूसरेके धर्मोका अध्यासकर सत्य और अनृतका मिथुनीकरणकर “यह मैं” और 'यह मेरा' इस प्रकार 
मिथ्याज्ञान निमित्त स्वाभाविक यह लोक व्यवहार होता है। आशक्षेप पूवक द प्‌ब प्र क्षी कहता हे--यह 
५४७७० 'सत्यानन्दी-दीपिका का 

इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार है--आ्लात्मासे . भिन्न सारा जगत अर्थात्‌ शरीर आदि जड़ 
समुदाय अनात्मा है, इसलिए वह ुम' शब्दसे गृहीत होता है। आत्मा विपयी है यह बात 
'सवेत्ति वेद न च तस्यास्ति वेत्ता' (इवेता० ३।१५) इत्यादि श्तिस भी सिद्ध होती है। 'त्तस्य भासा 
सवमिदं विभाति' ( उसीके प्रकाशसे यह सब प्रकाशित होता है ) इत्यादि श्रतिसि सबका प्रकाशक 
होनेसे भी आत्मा विषयी सिद्ध होता है। अनात्मा जड़ और प्रकाश्य होनेसे विषय तै ओर आत्मा 
चेतन्यस्वरूप होनेसे विषयी है। इस प्रकार दोनों अत्यन्त विरों थी सवभावके हैं। इसलिए दोनोंका 
परस्पर तादात्म्याध्यास नहीं हो सकता । धर्मियोंका तादात्म्याध्यास होनेपर ही उनके आश्रित धर्मोका 
भी तादात्म्याध्यास होता है, अन्यथा नहीं । जब दोनों धर्मियोंका तादात्म्याध्यास नहीं हो सकता तो 
सुतररां उनके आश्रित धर्मोका भी तादात्म्याध्यास नहीं होगा । अनुमानसे भी यह सिद्ध होता है--- 

'आत्मानात्सानों अध्यासरहितों विरुद्धस्वभावत्वात्‌ तमः प्रकाशवत” थि रोधी स्वभाव होनेसे 
जेसे अन्धकार और प्रकाश अध्यास रहित हैं, वसे ही विरोधी स्वमाव होनेके कारण आत्मा और 
अनात्मा भी अध्यास रहित हैं । 

%# आत्मा ओर अतनात्मा ( देह, इन्द्रिय आदि जड़ समुदाय ) ये दोनों धर्मी तथा इनके धर्म 
परस्पर अत्यन्त विलक्षण हैं। जैसे कि चेतनत्व, नित्यत्व आदि आत्माके धर्म हैं और जड़त्व , परि- 
च्छिन्नत्व आदि अनात्माके धम हैं । परन्तु यहाँ यह प्रइन होता है कि एक चिन्मय , निवरमक आत्मामें 
चेतनत्व आदि धर्म कैसे हो सकते हैं, तो इसका उत्तर यह है--“आनन्दो विषयानुभवों नित्यत्व- 
मिति सल्ति धर्मा:” ( पश्चपादिका प० ६७ )। आनन्द, विषयानुभव, नित्यत्व आदि चेतना त्माके 
स्वरुपभूत होते हुए भी अच्त:करणकी वृत्तिरूप उपाधिसे धम्म जैसे भासते हैं । इस प्रकार दोनों 
धर्मी और उनके धर्म यद्यपि परस्पर अत्यन्त भिन्न हैं, तथापि दोनोंका भेद मगृहीत न होनेके कारण 
दोनों धर्मियोंका एक दूसरेमें अध्यास होता है अर्थात्‌ आत्मारूपी धर्मीमें यह मैं हैं! ऐसी अनात्म- 
बुद्धि और देह, इन्द्रिय आदि अनात्मामें यह आत्मा है' ऐसी आत्मबुद्धि होती है। इस प्रकार दोनों 
धर्मियोंका परस्पर अध्यास होनेपर उनके धर्मोका भी परस्पर धर्मियोंमें अध्यास होता है । जंसे कि 
आत्माके चेतनत्व आदि धर्मोका "मैं चेतन हैँ इस प्रकार अनात्मामें और अनात्माके जड़त्व, परिच्छि- 


भत्व आदि धर्मोका "मै जड़, अज्ञानी, परिच्छिन्न हैं आत्मामें अध्यास होता है। यद्यपि यह सामान्य 
नियम है कि धर्मी अध्यास पूव॑क धर्माध्यास 


सं होता है, तथापि यह नियम सव्‌त्र लागू नहीं होता , कारण 
कि स्फटिक म| उपाऊुसुमकी लालिसाकी प्रतीति धर्मी अध्यासके विना भी होती है । परन्तु प्रकृतमें 
तो धर्मी क्षष्यास शवक धर्माष्यास होता है, इसलिए धर्मी अध्यास पूर्वक घर्माध्यासका वर्णन किया गया 
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रो त्री नाम यते.-#म्मतिरूपः परत्र प्‌ बट प्राचभासः। अत कज्नि 
आह-कोएयमध्यासो नामं'त | ंत्यरी, अं स ि पर 5 47 +++ मिशन. त्त्‌ 


_अध्यास क्‍या है ? इसपर कहते हैं--स्म॒तिरूप पूवंहष्टका अन्यमें ( अनिष्ठानम / अवमास | प्रीति | 
सत्याननदी-दीपिका जिओ 
है। इस रीतिसे अध्यासके सिद्ध होनेपर सत्य और अन॒तका मिथुनीकरण हांता हैं, क्याकि मिथनत्ो- 
करणके बिना उक्त लोक प्रसिद्ध व्यवहार उपपन्न नहीं होता । | 
सत्य, अनृुत और मिथुनीकरणका स्वरूप यह है-- त्रिकालाबाध्यल्त्र वि जिसका तीनों 

कालोंमें बाध न हो वह सत्य है। वह ब्रह्म है, क्योंकि-सत्यं ज्ञानमनन्तं तरह्म ( ब्रह्म सत्य, जे ह और 
अनन्त है ) इत्यादि श्रुति ब्रह्मको ही सत्य कहती हैं। “अतोडन्यदातम्‌' ( उस अलागनिन्त ब्रेह्नंस जो 
भिन्न है वह सब आतं- अनृत अर्थात्‌ मिथ्या है ) 'अनूतं नाम मिथ्था' ज्ञानवाध्यत्व॑ िव्यॉन्लिसू 
( जो ज्ञानसे बाधित है वह सब मिथ्या है ) इसी प्रकार अध्यास पूर्वक सत्य ओर अनु तका मिथुनोकर ण 
होता है। व्याकरणानुसार ऐसे स्थलूमें 'अभूततद्भावेच्वि:' जो वस्तु जैसी नहीं है बलात्‌ उसे वसा मान 
लेनेके अथमें 'च्बि' प्रत्यय होता है। यथा अनात्मत्व रहित आत्मामें अनात्ममाव अथवा आत्मत्व 
रहित अनात्मामें आत्मभाव, इसे मिथुनीकरण या युगलीकरण कहा जाता है, इस अथमें च्व' प्रत्यय 
होता है । तदनन्तर “यह शरीर आदि मैं है” 'यह पुत्र आदि मेरे हैं" अनादि कालसे इस नेसगिक लोक 
प्रसिद्ध व्यवहारका कारण मिथ्या-ज्ञान-अध्यास ही है । यह भिथ्याज्ञान भावात्मक है । 

शंका--छोक प्रसिद्ध यह अनात्म देह आदि सत्‌ हैं अथवा असत्‌ ? यदि सत्‌ हैं तो ढ्व॑तार्पात्त 
होगी, जब कि वह 'एकमेवाद्वितीयस्‌” ( एक ही अद्वितीय सद्‌-ब्रह्म है ) इत्यादि श्रतिसे विरुद्ध और 
बाधित है, इससे देह आदि सत्‌ नहीं हैं। यदि असत्‌ हों तो ग ग़नकुसुम आदिके समान उनकी 
श्रतीति नहीं होनी चाहिए, किन्तु इनकी प्रतीति भी सर्वानुभव सिद्ध है। ऐसी परिस्थितिमें सत्य और 
अनृतका मिथुनीकरण कैसे होगा ? मिथुनीकरणका अभाव होनेपर किसका किसमें भेदाग्रह ? उसके 
न होनेपर अध्यास कैसे ? इस प्रकार अध्यासकी असिद्धि होनेके कारण ग्रन्थका आरम्म सिद्ध नहीं 
होगा इत्यादि आशय मनमें रखकर पूर्व पक्षी 'आह' इत्यादिसे अध्या सपर आशक्षेप करता है और 
उसका लक्षण भी पूछता है। 

£ स्थतिरूपः परत्र पूचदष्टावभासः” इस अध्यास लक्षणमें “परत्र अवभास:' इतना ही 
अध्यासका रक्षण है, 'स्मृतिरूप और पूर्वहष्टावईभास' ये दोनों पद अध्यासके साधक हैं। 
इनका पदक्ृत्य इस श्रकार है---'परत्र' पदमें सप्तमी विभक्ति अधिकरणाथेक है। अतः 'परत्र' 
परमें-अन्यमें अर्थात्‌ अधिष्ठानमें, अवभास-प्रतीति अर्थात्‌ अन्यमें [ अन्यकी ] प्रतीति। शंका- 
अन्यम॑ किसकी प्रतीति ? समाधान-स्मृतिरूप पूर्वहष्टकी । स्मृतिरूपका अथे स्मयमाणके सहश है, 
इवंदश्का अर्थ पूर्वानुभूत है। स्मयंमाणके सह्ष पूर्वासुभूतकी अन्यमें-अधिष्ठानसें प्रतीति । इस 
अकार पदकत्यसे यह समुच्चिता्थ निष्पन्न हुआ । अब इस अध्यास लक्षणका उदाहरणसे स्पष्टीकरण 
किया जाता है--जैसे कि शुक्ताविद रजतम्‌” ( शुक्तिमें यह रजत है ) परत्र-अन्यमें अर्थात्‌ रजत 
भिन्न णुक्ति ( सीप ) में जो रजत ( चाँदी ) है, बह पुर्वामुभूत और स्मयेमाणके सह श-स्मृतिके 
अप पवन जाति सरल बकांका सं क के ऑ ति अथवा कथन अध्यास है अर्थात्‌ मिथ्यारूप है । 

द्‌ शान पयस्वमधिष्ठानल्वम् ( अमके उपादान कारण भूत अज्ञानका विषय अधिष्ठान है ) 
उस अधिष्ठानमें अज्ञानसे कल्पितको अध्यस्त कहते हैं। जैसे शुक्तिर्प अधिष्ठानमें अज्ञानसे 


की ल+ ही] 
अधि० * | सू० ९]. भाषानुवद-सत्यानन्दी दीपिका साहत 
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कल्पित होनेके कारण रजत अध्यस्त है अथवा रज्जुरूप अधिप्ठानमें अन्ञान कह 
इस अध्यास लक्षणमें पूर्वहष्ट पदसे सूचित किया गया है कि भ्रमकालस (तर अध्यस्त वस्तु अप 8 
चाहिए, अन्यथा अध्यास नहीं होगा । वस्तु व्यावहारिक हो अथवा काल्पनिक कि जाना हमे ३ 
नहीं, क्योंकि जिस व्यक्तिने व्यावहारिक सर्प कभी नहीं देखा किन्तु खड़ आड नव कक हि ऐ ्क द 
उसे भी संस्कार बलसे रज्जु आदिमें सप॑ भ्रम हो जाता है, इसलिए शुक्ति आदिम रजत की 
'नेदं रजतम' 'यह रजत नहीं है' 'नायं सर्प:' यह सर्प नहीं है” इस बाध ज्ञानसे वा हाता है, जा 
शक्ति आदियें अज्ञानसे कल्पित रजत आदि और उनका ज्ञान बाधित होनेसे कल्पित हैं । | 
! अध्यास दो प्रकारका है--स्वरूपाध्यास और संसर्गाध्यास । ज॑ंसे कि 'शक्तायिद रजतम्‌ 
( शुक्तिमें यह रजत है ) यहाँ रजत शुक्तिमें स्वरूपसे हो अध्यस्त है, क्‍योंकि श्रम काछसे पहले वहाँ 
रजत नहीं था, केवल भ्रमकालमें नृतत अनिबंचनीय उत्पन्न. होता है ओर उसका यह रजत नहां ह 
इस ज्ञानसे बाध होता है, अतः वह स्वरूपसे ही अध्यस्त है । इस प्रकार शुक्तिका अव्यस्त रजतके साथ 
संसर्गाध्यास है अर्थात्‌ कल्पित तादात्म्य सम्बन्ध है, इसलिए निदं “रजतम्‌” इस ज्ञानसे दक्तिका केवल 
संसगंमात्र ही बाधित होता है । ह 

अब अध्यासकी उत्पत्तिमें कारण सामग्रीका प्रतिपादत किया जाता है--प्रत्येक वस्तुके दा 
अंश होते हैं एक सामान्य और दूसरा विशेष । अधिष्ठानके सामान्य अंशका ज्ञान और विशेष अदका 
अज्ञान, साहश्य, भेदाग्रह आदि भी भ्रममें अपेक्षित हैं। जैसे कि 'इयं शुक्ति:” इसमें 'इदम-यह' 
शुक्तिका सामान्य अंश है, क्‍योंकि वह 'यह घट है, यह पट है' इस प्रकार सब वस्तुओंमें उपलब्ध 
होता है ओर शुक्तित्व विशेष अंश है, क्योंकि वह केवल शुक्तिमें ही सीमित है । सामने रजतके सदृदय 
चमकीला पदार्थ देखकर उसमें व्यक्तिकों 'यह रजत है' ऐसा भ्रम होता है। कारण कि दोष आदिके 
बलसे समीपस्थ चमकीले पदा्थके विशेष शुक्तित्व अंशका ज्ञान उस व्यक्तिको नहीं होता । परन्तु जब 
वह भ्रान्त पुरुष प्रतोयमान रजतको लेने जाता है तब अतिशीक्र उसे अधिष्ठानके विश्येष अंश 
शुक्तित्वका ज्ञान हो जाता है। वह स्वयं अनुभव करता है कि मुझे इसमें रजतका भ्रम हो गया था । 
वस्तुत: 'यह शुक्ति है रजत नहीं यह ज्ञान होते ही अध्यस्त रतत और रजत ज्ञान दोनों बाधित हो 
जाते हैं। सहल्न यत्न करने पर भी पुन; उनकी प्रतीति नहीं होती, क्‍योंकि वे दोनों स्वरूपसे ही 
अध्यस्त थे, इसलिए वहाँ केवल शुक्ति ही प्रतीत होती है। शुक्तिका अध्यस्त रजतके साथ जो 
संसर्गाध्यास था, वह भी उसी समय बाधित हो जाता है। इससे यह सिद्ध होता है कि 'इदम' में 
रजत, रजतज्ञान और संसर्गाध्यास ये तीनों कल्पित थे, अन्यथा उनका बाध नहीं होता, जैसे 'इदम' 
अंशका बाध नहीं होता । अतः ये तीनों बाधित होनेसे मिथ्या सिद्ध होते हैं, क्योंकि मिथ्या वस्तुका 
ही बाध होता है। इससे मिथ्यावस्तुमें अस्ति, भाति और प्रियताकी प्रतीति भी अधिष्ठानकी ही होती 
है। 'शुक्तिमें यह रजत हैं! गवय ( नील गाय ) में यह गौ है' इत्यादि भ्रम स्थलोंमें अध्यक्त रजत 
आदि पूर्व दहृष्ट और स्मयंमाण रजत आदि के सहश हैं तथा अपनेसे भिन्न शुक्ति आदियें प्रतीत भी होते 
हैं ॥ इस प्रकार दोनों धर्ियोंका भेद गहीत न होनेके कारण भ्रम उत्पन्न होता है । पूर्व॑-पूर्व अध्यास 
पस्कार द्वारा उत्तरोत्तर अध्यासमें हेतु है । अध्यास, भ्रम, मिथ्या ये सब एकार्थवाची शब्द हैं । 

वेदान्त सिद्धान्तानुसार्‌ इसका लक्षण इस प्रकार है-'सदसद्विलक्षणत्व॑ सिध्यात्वम्‌' (संत्‌, असतसे 
विलक्षण मिथ्या है) जसे कि शुक्ति में अध्यस्त रजत न सत्‌ है और न असत, किन्तु इन दोनोंसे बिलक्षण 
है। इसलिए अध्यस्त रजत सत्‌ नहीं, क्योंकि उसका 'नेदं रजतम्‌' इस ज्ञानसे बाध होता है, असत्‌ भो 
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ब्रह्मसत्र शाह्रमाष्य [ नकल हक कि है 


व्यानन्दी दीपिका मर अप आप 
* ४५ है मिद्ध हैं, जब कि असतकी प्रतीति कदापि रा होती, 
3 क्योंकि भ्रमकालमें उसकी प्रतीति सर्वानुमव सिद्ध है, पक कह वि लल्तीन 
गछा।, ++ 9) कु 3 गी योगदशनम ट्से विकल्पन त्त 
च्यां पत्र, शशध्यज्ध आदिकी प्रतीति नहीं हतिए, 
ही यो० सू० १।९ ) ( जिसका शब्द श्रवणय 


भयात्मक भी नहों, क्योंकि 


जैसे असत्‌ गगन कुसुम बन 
कहा गया है---'शब्दज्ञानानुपाती वस्तुझन्यों विकल्प: ( हु 
ज्ञान हो किन्‍्त वस्तु न हो वह विकल्प है ) अध्यस्त वस्तु सत्‌ अत ' 28 अकाल हक 
दोनोंका परस्पर विरोध हैं, अत : अध्यस्त वस्तु सत्‌ अप्ततुसे विलक्षण कक इन मे अल 
अर्थात्‌ जिस अध्यस्त वस्दुका सत्‌, असत्‌ और उमयरूपसे नि वंचन न हो वह अनिव लनय ह | क्‍ 

'स्सूतिरूप: परत्र पूचदष्टाबमासा5ध्यास: अब इस अध्यास लक्षणका प्रक्ृत्तम ला जाता कट 
परत्र-अन्यमें अर्थात्‌ चिदात्मरूप अधिष्ठानमें यह सारा कार्यकारणात्मक प्रपश्च स्व॒हवत ही अध्यस्त है । 
यद्यपि प्रतीयमान यह प्रपत्च नूतन है तथापि पूर्वदष्ट और स्मयमाणके सदा है, क्योंकि यह प्रपत्र 
अनादिकालसे प्रवाहरूपसे चला आ रहा है, इससे यह अनादि कालसे अ विद्या द्वारा चिदात्मास अध्यस्त 
है । पूर्व पृवं अध्यासके अनुभव जन्य संस्कार स्मृतिरूप होकर अन्त:करणमें नूतन अनु भवका उत्तन्न के गत 
हैं, जैसे पूर्व-यूव बज उतरोत्तर अद्भू रोत्यन्न करता है, वैसे हो पू्व॑-पू्र अध्यास उत्तरोत्तर अब्यासमें हतु है। 

चिदात्माका अध्यस्त प्रपच्चके साथ संसर्गाध्यास है । इसका 'नेह नानास्ति किल्लन ( इस ब्रह्म 
में किच्दपि दंत नहीं है ) इत्यादि श्रुति प्रतिपादन करती हैं। यह श्रुति प्रत्यग भिन्न ब्रह्ममें प्रतोयमान 
दतका मिध्यात्व बोधित करती है । यदि यह हृश्यमान प्रक्‍च्च मिथ्या न होता तो श्रुति द्वतका निषेध न 
करती । भागवत में भी प्रप्चके मिथ्यात्वका स्पष्ट वर्णन है--'सायासात्रमिदं राजन ! नानात्य॑ प्रत्य- 
गाव्मनि! ( $२।७।२७ ) ( हे राजन ! यह समस्त हृद्यमान नानात्व-प्रपच्च प्रत्यगात्मामें मायामात्र- 
मिथ्या-कल्पित है ) स्वामी मधुसूदत सरस्वतीने अपने अद्व तसिद्धि ग्रन्थमें यह स्पष्ट वर्णन किया है कि- 
“अद्वैवसिदवेजे तमिध्यात्वसिद्धि पूवकत्वा द्‌ ढ्तमिथ्यात्वमेव प्रथममुपपादनीयम्‌! ( घू० ८ ) ( अद्वेतकी 
सिद्धि दंतमें मिथ्यात्व सिद्धि पूर्वक है, इसलिए द्वतमें मिथ्यात्वका प्रथम उपपादन करना चाहिए अर्थात्‌ 
प्रपच्चमें मिथ्यात्व सिद्ध किये विना प्रत्यगभिन्न अद्वितीय ब्रह्मकी सिद्धि नहीं हो सकती) और “एकमेवा- 
द्वितीयम्‌ निह नानास्ति किश्लन! इत्यादि अभेद प्रतिपादक श्रुतियाँ भी साथंक नहीं हो सकतीं, अतः 
हतप्रपच्चमें मिथ्यात्व बुक्त है । इस विषयमें--“विमतं-जगत्‌ मिथ्या दृ्यस्वात्‌ ,जड़त्वात्‌ , परिच्छिन्न- 
व्वाव्‌ छुक्तिरूप्यवत्‌ (अद्वंतसिद्धि ४० ३०) (यह प्रपश्च मिध्या है, क्योंकि हशय, जड़ तथा परिच्छिन्न 
है, ज॑से शुक्तिर्प्य) यह अनुमान भी है । 


उपयुक्त विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि हृश्यमान जगत्‌ सत्‌ नहीं, क्योंकि 'नेह ना- 
नास्ति किल्लन' इत्यादि श्रुतिसि बाधित है, असत्‌ भी नहीं, कारण कि उसकी प्रतीति 
सत्‌, असत्‌ उमयात्मक भी नहीं, क्योंकि दोनों परस्पर विरोधी हैं, इस लिए यह हृश्यमा 
सत्‌ असतूसे विलक्षण अनिवंचनीय है। यद्यपि 'स्मृतिरूप: पूवदष्ट; 
तामान्य लक्षण स्वसम्मत है, तो भी वादियोंका इस लक्षणके स्वरू पं 
भगवान्‌ भाष्यकार आगे भाष्यसे स्पष्ट करते हैं-- 

#यद्यपि भ्रमस्थलमें अधिष्ठान और आरोप्यके स्वरूपमें गोंका मतभेद 'अस्यमें 
अन्यका अवभास ही अध्यास है, इस सामान्य लक्षणमें वे का क ८ मी शा 


कौसे विश्वयमें सत्र एक मत ही हैं। अच्यमें अच्यका _ 
से होता है, इस वि मगतान्र भाष्यकार वादियोंकी भिन्न-भिन्न > सो आशज पर डे 


सिद्धान्तों के अनुसार “'तं केचित्‌” इत्यादि भाष्यसे क्षण हैं 
किया जाता है-- | .. उज्ञग कहते हैं। प्रथम उन वादियोंके विषयमें स्प£ 


सर्वानुभवसिद्ध हैं 
[न समस्त जगत 
परजन्नावभास: अध्यासका यह 
जो यत्किच्चित्‌ विरोध है, उसे 


३ हूं” ४ 
५. (| रे 


अधि० १ । सू० १ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी दीपिका सहित हू 


अन्यत्रान्यथमाौध्यास--इति बदन्ति । केब्चिक्ष>यत्र यदध्याससम्नऊिचकायग्रहनिसन्धना 
स्रम-द्ति । अन्‍न्ये त--यजत्र यदृध्यासग्तस्येव विपरीतधर्मत्यऋत्पनामान्यद्लत॑--हरलि । 
वही अध्यास है। कोई छकोग एकमें दूसरेके धर्मके आरोपको अध्यास कहते हैं । कुछ लोग कहते हैं 
कि जिसमें जिसका अध्यास है उसका भेदाग्रह निमित्तक भ्रम अध्यास है। अन्य लोग तो जिराभ 
जिसका अध्यास है उसमें विरुद्ध धर्मत्वकी कल्पनाकों अध्यास कहते हैं। परन्तु सवंधाषि सभी 
सत्यान*दी-दीपिका 
आत्मख्यातिरसत्ख्यातिरख्याति: ख्यातिरन्यथा । तथा5निव चनीय ख्यातिरतत्त ख्यातिपजक भस्‌ । 
विज्ञानशन्यमीम्रांसातका हि तबिदां मतम्र्‌ ॥ 


(आत्मख्याति, (झ्सत्‌ ख्याति, अख्याति, अन्यथाख्याति और अनिव॑चनीयख्याति ये पाँच ख्यातियाँ 
क्र मसे विज्ञानवादी, शन्यवादी, मीमांसक, नैयायिक और अद्व तवादियोंकों सम्मत हैं! मगवान्‌ भाष्यकारने 
प्रथम लक्षणमें “त॑ केचित' इत्यादि माप्यसे आत्मख्यातिवयादी योगाचार और अन्गथाख्यातिवादी 
नैयायिकोंका मत प्रदर्शित किया है | आत्मख्यातिवादी योगाचार" क्षणिक विज्ञान ( बुद्धि ) को आत्मा 
मानते हैं । उनके मतमें क्षणिक चविज्ञानसे अतिरिक्त बाह्य कुछ भो नहीं है, तो भी अनादि अभनिद्या वश 
विज्ञान ही ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेयरूपसे जो पृथक-पृथक अवभासित होता है बही भ्रम है । इस मतमे 
'अन्यन्रान्यधर्मावभासः” यह अध्यासका लक्षण है। 'अन्यधमंका अन्यमें अवभास अध्यास है' अन्यका 
धर्म-विशानरूप आत्माका धमं-आकार विशेष जो रजत आदि उसकी अन्यमें-बाहा असत्‌ शक्ति 
आदियें प्रतीति ही अध्यास है। यद्यपि योगाचार मतमे बाह्य कोई मी पदार्थ नहीं है अर्थात्‌ बाह्य शून्य 
है, इसलिए वह बाह्यार्थे शुन्‍्यवादी भी कहे जाते हैं, तथापि अनादि अविद्या बश क्षणिक विज्ञान ही 
रजत आदि अनेक आकारोंसे असत्‌ बाह्यमें अवमासित होता है । 'नेद॑ रजतम्‌' इस ज्ञान से बाह्य 

 रजतका बाघ होने पर भी वह आन्तर विज्ञानरूवसे है, क्योंकि उसके मतमं प्रतीयमान रजत आदि 
आकार विशेष आन्तर विज्ञानरूप ही हैं अर्थात्‌ वे सब आत्माके ही आकार विद्योष हैं। आत्मा ही 
अनेक आकारोंमें प्रतीत होता है, इसलिए इसे आत्मख्याति कहा जाता 

नेयायिकोंकी हृ शिमें यह समीचोन नहीं है, क्‍योंकि प्रतीयमान रजत आदि आकार विद्योष बुद्धिरूप 
हैं, ऐसा अनुभव किसीकों भी नहीं होता । श्रमस्थल तथा व्यवहारमें रजत आदिकी आन्तरता किसी 
प्रमाणसे सिद्ध नहीं है, किन्तु सुस्त, दुःख आदि आन्तर हैं और रजत आदि बाह्य. यह तो सर्वानुमव 

सिद्ध है। रजत आदिको आन्तर माननेमें अनुमवसे मी विरोध है। रजत आदि पदार्थ स्वप्नके अतिरिक्त 
जाग्रतमें आच्तर अप्रसिद्ध हैं इससे बाह्य प्रतीयमान पदार्थंकों श्रमआदिस्थलोंमें आन्तररूपसे कल्पना करना 
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१ टिप्पणी--बोद्धोंमें चार मत हँ--माध्यमिक, योयाचार, सौतन्रान्तिक और वैमाथिक 
माध्यमिकमतसें बाह्य ओर आन्तर सब शून्य है, अतः वह सबझ्युन्यवादी कहे जाते हैं। योगाचार 
सतमें बाह्यार्थ शून्य है, किन्तु आन्तर विज्ञान सत्य है । वह क्षणिक विज्ञानको ही आत्मा कहते 
हैं। प्रतिक्षणमे नष्ट होनेवाला विज्ञान हो वाह्मकारसे प्रतीत होता है » अतः वह क्षणिक विज्ञानवादी 
अथवा बाह्याथ श्यल्यवादी कहे जाते हैं । सौत्रान्तिक मतमे बाह्मार्थ तो है, परन्तु क्षणिक होनेसे 
उसका प्रत्यक्ष नहीं होता, इसलिए वह उसे अनुमेय मानते हैं । बेमापिकमतम् बाह्याथ है और वह 
प्रत्यक्ष भी होता है, सोच्रान्तिक ओर बेमाषिक दोनों बाह्य और आन्तर उमयाव्मक पदार्थ मानते हैं 


अतः ये दोनों सर्वास्तित्ववादी कहे जाते हैं । इसका विश्लेष विचार द्विताय अध्यायके द्वितीयपादमें 
किया जायगा । 





द्‌ ब्रह्मसतञ्ञ शाइूर भाष्य [ आ० १ पा० ३ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
अप्रसिद्ध है । यदि आन्तर हो तो 'मयि रजतम' ( मेरेमें रजत है ) अथवा बुद्धिका धर्म रजत आदि बुद्धि 
रूप होनेसे 'अहं रजतम्‌' ( मैं रजत हैँ ) ऐसी प्रतीति होनी चाहिए, इदं रजतम्‌' ऐसी सन्प्रुख प्रदेशमें 
प्रतीति कदापि नहीं होनी चाहिए, किन्तु 'इदं॑ रजतम्‌ इस प्रकार बाह्य प्रतीति और प्रवृत्ति दोनों होती 
हैं, अत: आन्तर रजत आदि असम्भव हैं, क्योंकि ऐसी परिस्थितिमें उसकी बाह्य श्र तीति सम्भव नहीं 
है । किन्तु बाह्य भ्रमस्थलमें अन्यदेशस्थ रजत आदिकी अन्य ( शुक्ति आदि ) में प्रतीति होती है 
अत: यह आत्मख्याति न होकर अन्यथाख्याति है । 
इसी प्रकार 'तं केचित” इस प्रथम अध्यास लक्षणसे अन्यथाख्यातिवादी नैयायिक तथा वशेषिक 
मतोंका भी उल्लेख किया गया है। उनके मतमें भ्रमस्थलसे भिन्न हट्ट आदि देशस्थ अनुभूत रजत आदि 
की नेत्रके दोषसे अन्यत्र-शुक्ति आदि में प्रतीति अथवा कथन अध्यास है अर्थात्‌ अ्मसे पृ व॑ हट्ट आदियें 
देखे गये रजत आदि नेत्रके दोषसे संस्कारद्वारा भ्रमस्थलमें प्रतीत होते हैं । यह प्राचीन नैयायिकोंका मत 
है । नव्य नैयायिक चिन्तामणिकार इसका खण्डन करते हैं--यदि नेत्र दोषसे ही दूरस्थ रजत आदिकी 
सनन्‍्मुख शुक्ति आदि में प्रतीति होती है तो शभ्रमस्थल और हटके मध्यमें वर्तमान वृक्ष आदि अन्य पदर्थकी 
प्रतीति क्यों नहीं होती ? उनकी भी प्रतीति होनो चाहिए? परन्तु देखा यह जाता है कि मध्यमें वर्तमान 
पदार्थोकी प्रतीति नहीं होती, तो इससे यह मानना पड़ंगा कि नेत्र दोषसे हद आदि स्थित रजत आदिकी 
भी शुक्ति आदियें प्रतीति नहीं होती, क्योंकि भ्रमकालमें अथवा बाध कालमें ऐसा अनुभव तो किसीको 
भी नहीं होता कि हद आदि देशस्थित रजत यहाँ प्रतीत हुआ अथवा उसका बाध हुआ । किस्तु नेत्र 
आदिके दोषसे शुक्ति आदि ही रजत आदिके रूपसे प्रतीत होते हैं । 
परन्तु शाड्रूर मतानुसार यह अन्यथाख्याति वादी मत भी समीचीन नहीं है, क्योकि वेदान्त 

सिद्धान्तमें अर्थाष्यास और ज्ञानाध्यास इस भेदसे अध्यास दो प्रकारका माना गया है । किन्तु इसके 
विपरीत नैयायिक और क्षणिकविज्ञानवादी मतमें केवल ज्ञानाध्यास स्वीकृत है अर्थाध्यास नहीं, 
क्योंकि नैयायिक भ्रम ज्ञानका विषय देशान्तरस्थ रजत अथवा रजतत्वको मानते हैं और क्षणिक 
विज्ञानवादी विज्ञानका परिणाम-आकार विशेष आन्तर सत्य रजतको भ्रम ज्ञानका विषय मानते हैं 
अत: इन दोनोंके मतमें विषय मिथ्या नहीं है, किन्तु शुक्तिमें रजतत्वका सम्बन्ध प्रतीत होता है 
इसलिए “इदं रजतम्‌” यह ज्ञान मिथ्या है। बाध भी केवल रजतत्वके संसगंमात्रका होता है । 


अब “केचित्त ” इस द्वितीय लक्षणसे अख्यातिवादी सांख्य तथा मीमांसक मतोंका उल्लेख 
है। जैसे--“यत्र यदध्यासस्तद्विवेकाग्रहनिबन्धनों अ्रम:” जिस शुक्ति आदिमें जिस रजत 
आदिका अध्यास लोक प्रसिद्ध है वहाँ उन दोनों विषयी ज्ञानोंका भेद गृहीत न होनेके 
कारण भ्रम-“यह रणत है' ऐसा विशिष्ट व्यवहार होता है, तात्पये यह है कि उनके मतमें इदं 
रजतम्‌' “अयं सपं:” इत्यादि भ्रम स्थलोंमें शुक्ति तथा रज्जुसे सदोष नेत्रका सम्बन्ध' होनेपर 
शुक्ति तथा रज्जुका शुक्तित्व आदि विशेष अंश .प्रतीत नहीं होता; किन्तु सामान्य 'इदम्‌” अंश प्रतीत 
होता है। सदोष नेत्रका शुक्ति आदिके साथ सम्बन्ध होने पर साहइय आदिसे झटिति रजत आदिके 
संस्कार उद्भूत होकर रजत, सप॑ आदिकी स्मृतिको उत्पन्न करते हैं। यद्यपि स्मृतिज्ञानमें तत्ता अंशको 
प्रतीति होती है, परन्तु दोषवश वह छुप्त हो जाती है। इसलिए 'इदं॑ रजतम्‌” इत्यादि भ्रम 
स्थलोंमें दो ज्ञान होते हैं। 'इदम्‌' अंशका नेत्रोंसे प्रत्यक्षज्षान और रजत आदिका स्मृति ज्ञान । 
इससे ये दोनों ज्ञान सत्य हैं और इनके विषय इदम्‌ और रजत भी सत्य हैं । किन्तु दोषवश दोनों 


अश्वि० है सू० १ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी दीपिका सहित के; 
उसर्वथापि व्वन्यस्थान्यधर्माबमसासतां न व्यभमिनच्चरति | तथा चल त्ोके प्रसुभवः-शुक्तिका हि 
7ज़तवदबमासतें, एकश्थन्दः स छितीयवदिति । # कथं पुनः धत्यगाल्मन्य विफये एच्यास्ो 
“नाम 'अन्ण्म अन्यके धर्मकी प्रतीति' इस लक्षणका व्यभिचार नहीं है । इसी प्रकार लोक व्यव हारमें 
भी अनुभव है कि शुक्ति ही रजतके समान अवभासित होती है; एक ही चन्द्रमा दो चन्द्रमाओंके 
समान प्रतीत होता है। अविषय प्रत्यगात्मा-चिदात्मामें विषय और उसके बर्मोका अध्यास कसे होगा ? 





स्त्यान न्दी-दीपिका 


जानों और दोनों विषयोंका भेद ग्रहीत न होनेके कारण 'इदं रजतम्‌' 'अय सर्प: इत्यादि 
बिशिष्ट व्यवहार होता है, जिससे प्रवत्ति भी होती है। परन्तु नेद रजतम्‌' इस ज्ञानसे भेदासह 
निमित्तक श्रान्ति कालमें दोनों ज्ञानों तथा दोनों विषयोंका जो अभेद व्यवहार होता था वह बाधित हो 
जाता है और इससे 'इदं रजतम्‌' यह पूर्व ज्ञान भ्रमरूप कहा जाता है। सांस्य और मीमांसक मतमें 
तरह विशिष्ट व्यवहार ही भ्रमरूप है और वही बाधित होता है । उनके मतमें कोई भी ज्ञान मिथ्या नहीं 
प्रत्यत ज्ञानमात्र सत्य है । 

तत््वतः उनका यह अमिमत भी यक्त नहीं है, क्योंकि शक्तिमें रजत श्र मसे रजतार्था 
निष्फल प्रव॒त्ति होती है, इससे भ्रमज्ञान अनुमव सिद्ध 3। किच् अख्यातिवादी मतसे तो बाघधज्ञान 
के अनन्तर रजतकी स्मृति और शक्ति ज्ञानका भेद गृहीत न होनेके कारण मेरी शाक्तिमें प्रवृत्ति हुईं 
थी, ऐसा बाधज्ञान होना चाहिए ? और स्म्ृतिम तत्ताशका लोप आदि मनेक विरुद्ध कल्पनाओंकी 
अड्जली निर्देश पूवंक र॑जतार्थीकी नियमसे 


पुरुषको 


अपेक्षा एक भ्रमज्ञान मानना यक्तियक्त है। किचअ श्रमस्थ लमें अ 
प्रवृत्ति हुआ करती है। जहाँ नियमसे प्रव्‌ त्ति होती है वहाँ रजत और रजतज्ञान दोनोंकी उत्पत्ति मानना 
युक्त है। अतः भ्रमस्थलमें एक ही विशिष्ट ज्ञान होता हैँ । 

अब 'अन्ये तु' इस तृतीय लक्षणसे शून्‍्यवादी माध्यमिक मतका उल्लेख करते हैं-- यत्र 
यदध्यासः तस्यैव विपरीतधमंत्वकल्पनामाचक्षते” “जिसमें-शुक्तिमें जिस रजत आदिका अध्यास है, 
तस्यैव-उसी शुक्तिमें विपरीतधमं-अत्यन्त असत्‌ रजतकी रजतरूपसे प्रतीति अथवा शाक्तिमें अत्यन्त 
असत्‌ रजतकी कल्पनाको अध्यास कहते हैं अर्थात्‌ वे अत्यन्त असत्‌ रजतकी प्रतीतिकों असतृख्या ति 
कहते हैं । परन्तु यह मत ठीक नहीं है, क्योंकि यदि अत्यन्त असत्‌ रजतकी प्रतीति हो सकती है तो 
असत्‌ गगनकुसुम, वन्ध्यापुत्र आदिकी भी प्रतीति होनी चाहिए ? परन्तु होती नहों, इससे अत्यन्त असत्‌ 
रजत आदिकी भी भ्रम स्थलमें प्रतीति असंभव है । 

इससे यह स्पष्ट हुआ कि “अन्यमें अन्यका अवमास यह अध्यासका लक्षण स्वंबादी सम्मत 
इस बातको भगवान्‌ भाष्यकारने ' सवथापि' इत्यादिसे दिखलाया है। यद्यपि समी पक्षोमें अधिष्ठान 
और आरोप्यका किस प्रकार अध्यास होता है, इस विषयमें विवाद है, तो भी 'अन्यमें अन्यथमंकी 
प्रतीति अध्यास है, इस लक्षणमें किसीको विवाद नहीं और इस लक्षणका कहीं व्यभिचार मी नहीं है । 
यहाँ तक आत्मख्याति, अन्यथाख्याति, अख्याति और असत्‌ख्याति इन चारोंका संक्षेपसे वर्णन किया 
गया । अब क्रमसे प्राप्त शाडुर वेदात्त अभिमत अनिवंचनीयख्यातिका भी विचार किया जाता है-सत्‌ 
असनूसे विलक्षण प्रतीतिको अनिवंचनीयख्याति कहते है । यथा शुक्ताविदं रजतम्‌' इस प्रतीतिका विषय 
रजत अनिबंचनीय है, क्योंकि 'नेदं रजतम्‌ इस बाघ ज्ञा नसे बाधित होनेके कारण वह सत्‌ नहीं, प्रतीतिका 
विषय होनेसे गगनकुसुम आादिके समान असत्‌्-अलीक मी नहों, सत्‌, असत्‌ उमयात्मक मो नहीं, 


हे । 


१७ ब्रह्मगृणष शावजण्भाप्य |, आ० १ भा८ ४ 


विषयतजूमोणाम ? सो हि पुरोपयरिथितें बिपये विपयाग्तर मध्यस्थत्ति, युष्दान्प्रत्यथ 


अल न &र पऋबमममक+ मनन» --क अममनकमक: थे ०; की. 
१7. 'मयामयाशाशारसन सका +#:% एप न -नकमम+. 6. हा. आओ ऋष+ हु. न! #अन्‍नमागए का कृणडा-॥++. - क भरा "काम कर --पनमक “नमक - कम न॒+न कान न तइनकनन जे हल! + जा हैं! (की व्यय: जनों जग बणओ 5 'सनोपक८+ बाबर. 


जब कि सब लोग पुरोचती ( एच्ियसंगुक्त ) विषयों अन्य ( एखियासंयुक्त ) विपयका अध्य। मे को 

हैं और तुम यष्मत्‌ ( तुम ) ऐसी प्रतीतिसे रहित प्रत्यगात्माकोीं अभिषयय कहते हो । फहने हैं... 
सत्यान*्दी-दीपिका 

क्योंकि दोनोंका परस्पर विरोध ऐं, अत; अमस्थलमें सत्‌, असतसे बिलक्षण अनिर्वच्ननीय रजतकी प्रति 

होती है, इससे इसे अनिवचनीयर्याति कहते हैं । 


अनिवचनीय रजतकी उत्पत्ति और प्रतीति इस प्रकार हीती है-- अन्तःकरणकी वत्ति नेश्र 
द्वारा बाहर निकल कर विषयके समान आकारको प्राप्त कर बविपयस्थ आवरणका नाश करती ३ 
और वृत्तिस्थ आभास विषयको प्रकाशित करता है, वसे तो चाक्षुष ज्ञानमें प्रकाश आदि बाह्य सामग्री 
भी अपेक्षित है। बाह्य पदार्थोका “यह घट है, यह पट है! इस प्रकार चाक्षप प्रमाज्ञान उत्पन्न होता 
है। परन्तु जहाँ शुक्ति आदिमें रजत आदिका भ्रम होता है वहाँ अन्त:करणकी वृत्ति शक्तिके साथ 
सम्बन्धित होनेपर तिमिर आदि दोष वश शुक्तिके आकारकों धारण नहीं कर सकती, इससे दात्ति'स्थ् 
आवरणको भी निवृत्ति नहीं हो पाती, तो वहाँ शुक्तिके विशेष अंशका ज्ञान न होनेके कारण पूर्वान- 
भूत रजतके संस्कार जाग्रत हो जाते हैं, जिससे शुक्ति चेतनस्थ अविद्या क्षुब््र होकर तमोगुणसे रजता- 
कार परिणामको प्राप्त होती है । जिस समय जिस निभित्तसे शुक्ति चेतनस्थ अविद्याका रजताकार 
परिणाम होता है, उसी समय उसी निमित्तसे साक्षी चेतनस्थ अविद्याका सच्त्व गुण भी ज्ञानाकारसे 
परिणत हो जाता है। इस प्रक्रार भ्रमस्थलमें रजत आदि विषय और उसका ज्ञान एक ही समय 
अनिवंचनीय उत्पन्न होते हैं। किसी सतख्याति वादीके मतमें शुक्तिमें रजतके सत्य अवयव विद्यमान 
हैं, उन्होंमें सत्य रजत उत्पन्न होता है। इस प्रकार यदि रजत सत्‌ मानें तो उंसका बाध कदापि नहीं 
होगा, जब कि नेदं रजतम्‌” ऐसा बाध सर्वानुभव सिद्ध है, अंत: यह मत भी युक्त नहीं है । इसलिए 
अमस्थलमें अध्यस्त वस्तु सत्‌ असत्से विलक्षण अनिवंचनीय है। इस प्रकार मिथ्याप्रतीतिमें विद्वान तथा 
साधारण लोग सब एक मत हैं । 


अब मगवात्र भाष्यकार तथा च इत्यादिसे सिद्धान्तको हृष्टान्त द्वारा स्पष्ट करते हैं। शइझ्ा-- 
अन्यमें अन्यकी मिथ्या प्रतीति तो सर्वानुभव सिद्ध है, जैसे शुक्ति आदिमें रजत आदिकी । परन्तु अभिन्न 
वस्तुमें भेद भ्रम तो अनुभव विरुद्ध है, अतः वेदान्तमतमें चिदात्मासे अभिन्न जीवोंका भेद कैसे ? 
समाधान--अज्भूली आदि व्यवधानके कारण नेत्रसे जैसे एक चन्द्रमा भी दोके समान प्रतीत होता है, 
वसे ही अविद्या उपाधिके कारण ब्रह्द और जीव दो माने जाते हैं, इस प्रकार औषाधिक भेद सिद्ध 
होनेपर अध्यास भी सिद्ध है। परन्तु 
“विभेदजनकेउज्ञाने नाशमात्यन्तिकं गते । आव्मनों ब्रह्मणो भेदमसन्‍्तं कः करिष्यति”' 
( ब्रह्म तथा जीवके भेदजनक अज्ञ।नका आत्मसाक्षात्कारसे अत्यन्त बाध होनेपर जीव ब्रह्मका असत्‌ 
भेद कौन करेगा )। इस प्रकार अध्यासके सामान्य लंक्षणका निरूपण कर अब चिदात्मामें अनात्म 
" अध्यासका निरूपण करते हैं। इसलिए इसे संभावना अध्यास भी कहा जाता है । अब & “कर्थं पुनः 
इत्यादिसे चिदात्मामें अध्यास पर आश्षेप करते हैं । 
शुक्ति, रज्जु आदि जो जो प्रत्यक्ष अध्यासके अधिष्ठान हैं वे सब इन्द्रिय संयुक्त होनेसे विषय 
हैं, अत। उनमें रजत, सप आदिका अध्यास संभव है । परन्तु रूप आदि रहित आत्मा चक्षु आदि 


0 





अधि: १ स्वू० १ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी दीपिका सहित , जज श्ड्‌ 

र्ि &05 ७॥ 2८) 

ज्पेतस्थ च प्रत्यगात्मनो5विषयस्व ब्रबीधि ? उच्यते,-न तावदयमंकान्तेनाविपयः:, अशस्य- 
त्पत्ययविषयत्वात्‌; अपरोश्षत्वात् प्रयगात्मप्रलि छे.। न चायमरित नियमः-पुराइचसिथित 
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आत्मा अत्यन्त-सबंया अविषय नहीं है, क्योंकि वह अस्मय्‌ ( अहम ) भ्रत् थयका विषय है, अपरोशक्ष है 
और प्रत्यगात्मरूपसे प्रसिद्ध है । किच यह भी कोई नियम नहीं है कि पुरोवर्ती विषयमें ही विषयान्तर 
का अध्यास होंता चाहिए, क्योंकि अप्रत्यक्ष आकारामें भी अविवेकी लोग तलूमलिनता आदिका 


सत्यानन्दी-दी पिका 

इन्द्रियोंस अग्राह्म होनेके कारण अविषय है, इसलिए अविषय आत्मामें अहकार आदि विषय और 
उनके जड़त्व आदि धर्मोका अध्यास कैसे हो सकता है ? यदि अध्यासके लोभसे आत्माको विषय कहें 
तो “न चक्षुषा ग्रद्मते! ( मु० ३। १८ ) ( यह आत्मा चक्षु आदि इन्द्रियोंस गृहीत नहीं होता ) 
यक्चक्षुपषा न पश्यति! ( केन० १।६ ) ( जिसे कोई अन्तःकरणवृत्ति युक्त नेत्रय नहीं देखता ) 
“न तत्र चक्कुगच्छति” ( केन० १।३ ) ( उस ब्रह्म तक नेत्र आदि इन्द्रियाँ नहों जातीं ) इत्यादि श्रुति- 
वाक्य बाधित होंगे ? समाधान- भगवाच्र्‌ भाष्यकार “उच्यते' इत्यादिसे आत्मामें अध्यास होने की. 
प्रतिज्ञा करते हैं--आत्मा सर्वथा अविषय नहीं है, किन्तु लोक प्रसिद्ध अहं प्रतीतिका विषय है । यह 
आत्मा बाल, वृद्ध, मुख, पण्डित आदि सबका अन्तरात्मा है, स्वप्रकाश होनेसे सबको प्रत्यक्ष हे, 
इसलिए सब हृढ़ता पूवंक कहते हैं कि में हूँ अपने अस्तित्वके विषयमें कदापि किसीको सन्देह आदि 
नहीं हैं। आत्मा स्वप्रकाश है, इसमें 'तमंब भान्तमचुभाति सब तेस्थ भासा सवमिदं विभाति' 
(क० ५११५, इ्वेता० ६।१४, मुण्ड० २।१० ) ( उस आत्मा के प्रकाशित होनेसे ही सब प्रकाशित 
होता है और यह सब कुछ उसीके प्रकाशसे श्रकाशमान हैं ) ओर “न तद्लासयते सूर्यो न 
शशाहो न पावकः ( गीता० १५६ ) ( उस स्वयं पश्रकाशमय परम पदको न सूर्य, न चन्द्रमा और न 
अग्नि प्रकाशित कर सकता है ) 

“यदादिव्यगतं तेजो जगद्भासयते5डखिलम्‌ । यचन्द्रमसि यज्चाग्नों तच्तेजों विद्धि मामकम्‌ ॥ 
( गीता० १५।१२ ) ( है अजुन ! जो तेज सूयमें स्थित हुआ सम्पूर्ण जग़त॒को प्रकाशित करता है 
तथा जो तेज चन्द्रमामें स्थित है और जो तेज अग्निमें स्थित है, उसे तू मेरा ही तेज जान ) इत्या दि 
श्रुति, स्मृति भी प्रमाण हैं । इस प्रकार आत्मा जब स्वप्रकाशरूपसे प्रतीत हो रहा है, तो उसमें अध्यास 
भी सम्भव है । 


अब “न चायमस्ति नियमः” इत्यादिसे न्याय मतानुसार समाधान करते हैं--ऐसा कोई 
ऐकान्तिक-अव्यभिचरित नियम नहीं है कि इन्द्रिय संयुक्त पुरोवर्ती विषयमें ही भिन्न विषयका अव्यास 
हो । उज्भुतरूप और स्पशं युक्त द्रव्य ही नेत्र तथा त्वक्‌ इन्द्रिय द्वारा प्रत्यक्षके योग्य होता है, परन्तु 
आकाश दोनों गुणोंसे रहित होनेके कारण दोनों इन्द्रियोंस गुहीत नहीं है और मनसे भी अप्रत्यक्ष हैं, 
क्योंकि नेत्र आदि इन्द्रिय सहयोगके विना बाह्य पदार्थोके ग्रहण करनेमें वह अस्वतन्त्र है, तो भी 
अप्रत्यक्ष आकाशमें अविवेकी पुरुष पृथिवी आदिकी छायारूप मलिनंता अथवा इन्द्रनीलमणिके कटाह 
( कड़ाही ) के समान तरूसहशताका अध्यास करते हैं अर्थात्‌ आकाश नीला है और कटाहके समान 
है। इस प्रकार जब अप्रत्यक्ष आकाशमें अध्यास हो सकता है तो अप्रत्यक्ष आत्मामें भी अनात्मा- 
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अहंकार आदि और उनके सुख-दुःख आदि धर्मोके अध्यास होनेमें कोई विप्रतिमत्ति नहीं है । 


शंका--अधिष्ठान और अध्यस्त दोनोंका साहर्य भी तो अध्यासमें हेतु है, जंसे कि शुक्ति और 
रजत, रज्जु और सप॑ आदिका साहद्य इनके परस्पर अध्य समें हेतु है, तो ऐसे ही आत्मा और 


] 


जे े ७ 

श्र .. ब्रह्मसत्र शाह्मर भाष्य 720, « पआ [. अ> ३ चा 
है कारों वालास्तछमलिनतायध्य- 
एव बिपये विषयान्तरमध्यस्तितव्यमिति, अप्रत्यक्षेदपि हयाकारः '>न्‍मधनाााा काछ"गा कं 
हा |। चदद ८ डड 
स्यन्ति । एवमविरुद्धः प्रत्यगाध्मन्यप्यनात्माध्यासः। तमतम ह आल आपका 

- नच  रि ह* 8 ट ० 
_अविद्येति मन्यन्ते; तद्धिविकेन च बस्तुस्वरूपाबधारण ये 





जाली कंज 
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है । उक्त लक्षणवाले इ 





अध्यास करते हैं । इस प्रकार प्रत्यगात्मामें अनात्माका अध्थास भी अविरुद्ध आय कल अ 
अध्यासको विद्वान लोग “अविद्या” ऐसा मानते हैं और इसके विवेक द्वारा वस्टु इयर हमपाकक: 
'विद्या' कहते हैं। ऐसा होनेपर-अध्यासके अविद्यात्मक होनेपर अथवा वस्तु स्वहपका निश्चय होनेपर 
जिसमें जिसका अध्यास होता है, तत्कृत दोष अथवा गुणके साथ अणुमात्र भी वह सम्बन्धित नहीं होता । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

अनात्माका भी परस्पर कोई साहश्य होना चाहिए, जिससे इन दोनों का परस्पर अध्यास हो ? परन्तु 
इनका परस्पर साहदुय किसी प्रकार भी संभव नहीं, तो अध्यास कैसे ? समाधान--जेसे आकाश और 
तीलगुण दोनोंमें परस्पर कोई साहइ्य न होने पर भी “आकाश नीला है” ऐसा अध्यास सर्वानुभव सिद्ध 
है, वसे ही आत्मा और अनात्माके अध्यासके विषयमें समझना चाहिए । यह समाधान न्याय मतानुसार 
किया गया है । [ वेदान्तसिद्धान्तमें तो आकाश साक्षीभास्य होनेसे प्रत्यक्ष ही है |] अतः आत्मा और 
अहंकार आदि और उनके धर्मोका अध्यास हो सकता है। अन्य अध्यासोंको छोड़कर किसलिए आत्मा 
और अनात्मा और उनके धर्मोके अध्यासका हाद्भुगु समाधान द्वारा निरूपण किया गया है ? किच्च 
प्रत्यगभिन्न ब्रह्मके ज्ञानसे निवृत्त होनेवाली तथा संसारकी मूलभूत अविद्याको छोड़कर अध्यासके 
निरूपणका प्रयोजन क्या है ? भगवाच्‌ भाष्यकार इन शछद्भाओंका 'तमेतम' इत्यादिसि समाधान करते 
हैं। इस प्रकार अध्यासकी संभावना दिखलाकर अब उसमें प्रमाण कहते हैं--अन्यमें अन्यके 
अवभासात्मक अध्यासको पण्डित लोग अविद्या और अध्यासके बाधात्मक तथा चिदात्मारूप अधिष्ठानके 
स्वरूपके निरचयको विद्या कहते हैं । 

यद्यपि---अविद्या ही सव अनर्थका बीजखरूपसे श्रुति, स्मृति इतिहास पुराण आदियें प्रसिद्ध है 
ओर उसकी निवृत्तिके लिए सम्पूर्ण वेदान्तशास्त्र प्रवृत्त हैं, तो भी उसे छोड़कर कार्यात्मक अध्यासका 
वर्णन करनेका प्रयोजन यह है कि कारणात्मक अविद्या सुषुप्ति तथा प्रकूयमें स्वरूपसे विद्यमान होनेपर 
मी अनथमय नहीं है, किन्तु जाग्रत्‌ आदि अवस्थाओंमें कार्यरूपसे-- कतृत्व भोकतृत्वरूपसे अनथ्थंकी हेतु 
है, आत्मामें अनात्मबुद्धि आदिका अध्थास ही अनर्थंका साक्षात्‌ हेतु है अन्य अध्यासं नहीं, अत: यहाँ 
अन्य अध्यासोंका वर्णन नहीं किया गया है । 





आगे “तत्रेब॑ सति” इससे आत्मामें अनात्मप्रतीतिको अध्यास माननेका प्रयोजन कहते हैं । 


उपयुक्त विवेचनसे यह सिद्ध हुआ कि अध्यास अविद्याका काये होनेसे अविद्यात्मक है । अतः 
जिस अधिष्ठानमें जिस वस्तुका अध्यास होता है, उसके गण अथवा दोषसे वह अणमात्र भी सम्बन्धित 
नहीं होता । जेंसे बुद्धि आदि आत्मामें स्वरूपसे अध्यस्त हैं, इसलिए उनके राग-द ष आदि दोषोंसे 
आत्मा अणुमात्र भी लिप्त नहीं होता और आत्माका बुद्धि आदिके साथ केवल संसर्गाष्यास है तो 
आत्माके चंतन्‍्य, आनन्द आदिसे बुद्धि आदि भी कभी सम्बन्धित नहीं होते । 
“आरोपित नाश्रयदूषक मवेत्कदापि मूठेमतिदोषदू षिले: । 
नाद्रीकरो त्यूषर भूमिमारं मरीचिकावा रिमहाप्रवाह: । ।?? 
( बुद्धि दोषसे दुृषित अज्ञानियों द्वारा आरोपितकी हुई वस्तु अपने आश्रय घिष्ठानको कदापि 
दृषित नहीं कर सकती। जैसे धगठृष्णाका महान जल प्रवाह अपने आश्रय पक बह जण्डको 


अधि० १ स्यू० १ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिका सहित १३ 


यदध्यासः, _तत्कृतेन दोपषेण गुणेन बाषणुमातेणापि स न संवध्यते, तमेतसवचिद्याख्य- 
मात्मानात्मनोरिंतरतराध्यास पुरस्क्त्य सब प्रमाणप्रमेयव्यवहारा छोकिका बेदिकाश्य 
प्रत्नत्ताः, सवा ण चर शास्प्राणि विधिप्रतिषेधमोक्षपराणि | # कर्थ पुनरचिद्यावद्धिषयाणि 
प्रत्यक्षादीलन भरमाणएन शस्प्राण चेति ? डच्यते,-देहेन्द्रियादिष्वह॑ममामिमानर हितस्प 
प्रमादत्वानपपत्ती प्रमाणप्रवत्यनुपपत्तेः। न हीन्द्रियाण्यन्ञुपादाय प्रत्यक्षादिव्यवहारः 





पूर्वोक्ति इस अविद्या संज्ञक आत्मा और अनात्माके परस्पर अध्यासको आगे रखकर सब लछोकिल और 
वदिक प्रमाता, प्रमाण, प्रमय व्यवहार प्रवृत्त हुए हैं और विधि, निषेध बोधक एवं मोक्षपरक शास्त्र 
प्रवत्त हुए हँ तो फिर अविद्यावाला प्रमाता प्रत्यक्ष आदि प्रमाण और श्ञास्त्रका आश्रय वैसे हो सकता 
है ? कहते हैं--देह, इन्द्रिय आदिमें अहं, मम अभिभान रहित आत्माका प्रमातृत्व अनुपपन्न होनेसे उसमें 
प्रमाणको प्रश्॑ेत्तिकी भी अनुपपत्ति होती है, क्‍योंकि इन्द्रियोंका ग्रहण किए बिना प्रत्यक्ष आंदि व्यवहार 
समव नहीं होते और अधिष्ठान | ( इन्द्रियोंका आश्रयभूत शरीर ) के विना इन्द्रियोंका व्यवहार संशव 
'आप्०:० सत्यानन्दी-दीपिका 
कच्चित्‌ भी मीछा नहीं करता ) | इससे यह सिद्ध होता है कि अधिष्ठान अध्यस्त वस्तुके गुण, दोषसे 
किचखिन्मात्र भी लिप्त नहीं हीता । किचञ्व अध्यस्त वस्तु अविद्यत्भक होनेके कारण अधिष्ठानके अपरोक्ष 
ज्ञानसे निव्रल हो जाती है । इस प्रकार साक्षीभास्य अपरोक्ष अविद्या-अध्यास प्रमाता आदिका, विधि 
( यजत ) प्रतिपध ( सुरापान आदिका निषेध ) बोधक ऋग्वेद आदि कमंजशास्त्रका, विधि प्रतिषेथ से 
रहित मोक्ष-जीवब्रह्य क्य-बोवक उपनिषद्‌ आदि शास्त्रका हेतु है। इस तरह तीन प्रकारके व्यवहारका 
कारण होनेसे अध्यास यद्यपि प्रत्यक्ष सिद्ध है, तो भी अज्ञानापतन्न आत्माको विषय करनेवाले प्रत्यक्ष 
आदि प्रमाण तथा श्ास्त्रोंके प्रामाण्यके विषयमें पुवपक्षीकी शड्भगका & “कथं पुनः” इत्यादिसे उल्लेख 
करते हैं--- 
यहाँ अभिप्राय यह है कि देहमें मैं देह हू! इस अभिमानसे तथा श्रोत्र आदि इन्द्रियों और 
दशरोरावयवबोंमें ये मेरे हैं! इस ममाभिमानसे रहित सुप्त पुरुष प्रमाता नहीं हो सकता, प्रमाताके 
अनुपपजञ्न होनेपर श्रोत्र आदि प्रमाणोंकी प्रवृत्ति नहीं ही सकती, इसलिए देह में अहम्‌ अभिमानके 
समान शथ्रोत्र आदि इन्द्रियोंमें भी मय” अभिमान होना चाहिए। शंका--जबकि देहमें “मैं देह हूँ 
इस अभिमान मात्रसे लोक प्रसिद्ध व्ववहार हो सकता है, तो श्रोत्र आदि इन्द्रियोंमें 'मम' अभिमान 
माननेका प्रयोजन ? समाधान--श्रवण आदि इन्द्रियोंमें मम अभिमानसे रहित पुरुषका "मैं सुनता 
हैँ, मैं देखता हूँ' इत्यादि लोक प्रसिद्ध व्यवहार नहीं होगा । जेसे अन्ध पुरुषका "मैं देखता हूँ, ऐसा 
व्यवहार नहीं होता, इसलिए इन्द्रियोंमें मम” अभिमान मानना युक्त है। किन्तु इन्द्रियोंके आश्रयभूत 
देहके विना इन्द्रियोंका व्यवहार असम्भव है, अतः देहका ग्रहण भी आवश्यक है । परन्तु जब तक देहमें 
आत्मभाव अध्यस्त नहीं है तब तक इस देहसे कोई व्यापार भी नही होता । यदि अध्यस्त आत्मभावके 
विना देहसे छोक प्रसिद्ध व्यवहार मानें तो सुषुप्तिमें भी देहसे पूववत्‌ व्यापार होना चाहिए, 
किन्तु वहाँ किसी प्रकार का भी व्यापार नहीं होता, अत: छोक प्रसिद्ध व्यवहारकी सिद्धिके लिए 
देहमें आत्ममावरूप अध्यास मानना पड़ेगा, क्योंकि “असज्ञो हां पुरुष: ( छ्व० ४।३।१७ ) ( यह पुरुष 
असहद्ज ही है ) इत्यादि श्रुति सिद्ध असज्भ आत्माके साथ शरीर आदिका आध्यासिक सम्बन्धके विना 
अन्य संयोग आदि सम्बन्ध सिद्ध नहीं होता, इसलिए आत्मामें आध्यासिक सम्बन्धसे ही प्रमातृत्व है 
वास्तवमें नहीं । प्रमाका आश्रय अथवा कर्ता प्रमाता कहा जाता है, अबाधित अन्त:करणकी वत्तिको 
प्रमाण कहते हैं, परन्तु वृत्ति जढ़ होनेसे घट, पट आदि पदार्थोकों प्रकाशित नहीं कर सकती, इसलिए 
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। प थे श्ट्‌ सर ००४ और 

| |. 5 ता ॥ अब , स्ंभ्वरति | ने सआनध्यर्तात्मभावत्न 
संभवरति । न चाधष्ठानमन्तर णेन्द्रियाण। व्यवहार: संभर्वाः मातत्यमंपपचले 
> हव कं 0 अर ञ ९८; स्भद 2: असम कृस्थात्मनः प्रामात॒त्यक 4प्य्यत्त | 

रंहेन काश्वि:' व्याध्रयत । न चंतर््ूिन्स4स्सऋसात ऊातनीे ञे 

२८5 24". सिल्क ह । हि ८ आचडि प्रयाण्यय प्रत्यक्ष दीनि 
न ज थप्रपाताचमम्तसण प्रमाणप्रद्नशिण्स्त । तम्माद(५' ( _ काम ऋव्जॉ कि 
- ्र् € 5. 22 आओ. ते ध्थर ५ इन * ०।॥५ ०- १ 

प्रपाणान दशासष्प्राणि तच्र। & प/वादिभिश्चाविशेषात्‌ | कप हृ क् हि २० 
पर (5 * < ु शा कन (4 ५ कर ७४० ४22. बजे तंत को ः ह2। €् न्त्ः अचुकूरठ तय अयत ग्ते 
५ तराद। ना संक्‍च्धच सात शब्दा।दि विज्ञान प्रातकूछ जा: (तल लेन, अर कस ) 
न्‍ मसिच्छलीति पलक्रा।यत॒मार भनन्‍्त, 


यथा दण्डोद्यतकरं पुरुषममिसुखभुपलध्य मां हन्तुमय। ] 
नील ललयाणण ट कर सकता । और उपयुक्त इन सब 
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नहीं होता । अनध्यस्त आत्मभाववाले शरीरसे कोई व्यापार नहं हि 
अव्यासोंके न होनेपर असज्ञ आत्मामें प्रमावृत्व उपपन्न नहीं होता, प्रमात्राके बिना > प्रमाणकी प्रवृत्ति 
नहीं होती, इसलिए प्रत्यक्ष आदि प्रमाण और शास्त्र अविद्वानोंका ही आश्रय करत है| हे 
और पशु आदिके व्यवह्यरसे विद्वाचुके व्यवहा रमें विशेषता नहीं हैँ, जैसे श्रोत्र आदि दन्द्रियोंका 
रब्द आदि विपयोंके साथ सम्बन्ध होने पर पशु आदि भी उन शब्द आदिका ज्ञान प्रतिकूल होनेपर 
उपरसे निवृत्त होते हैं और अनुकूल होने पर उसकी ओर प्रवृत्त होते हैं । हाथमें कक गाय किसी 
पुरुषको सन्मुख आते देखकर “यह मुझे मारना चाहता है', ऐसा समझ कर पशु वहसे भागने लगते हैं 
और यदि हाथमें हरी घास पकड़ी हो तो उस व्यक्तिके प्रति अभिगुख होते हैं। वंसे ही 
लोकव्यवहारमें हम प्राय: देखते हैं कि खडग हाथमें उठाए क्रूरद्ृष्टिसि ललकारते हुए बलशाली 





सत्यानन्दी-दीपिका 
अन्त:करणकी वृत्तिमें प्रतिबिम्बित चेतन्य ही घट आदि पदार्थोका प्रकाशक है और उसीको प्रमा कहते 
हैं। “प्रमाकरणं प्रमाणम्‌“ “प्रमाका करण प्रमाण है, न्यायमतमें यह घट है इत्यादि प्रत्यक्ष प्रमाके 
प्रति नेत्र आदि इन्द्रियाँ प्रमाण मानी जाती हैं, अनुमितिज्ञानके प्रति लिद्धज्ञान अथवा व्याप्तिज्ञान 
प्रमाण है, शाब्दी प्रमाके प्रति पदज्ञान प्रमाण है, इस प्रकार अन्य प्रमाणोंके विषयमें भी 


सभझना चाहिए । 

में कर्ता हूँ, में भोक्ता हूँ इत्यादि व्यवहार आत्मामें तब सिद्ध हो सकता है जब व्यापार विशिष्ट 
अन्त:करणका आत्मामें स्वरूपसे अध्वास हो और आत्माका अन्तःकरणमें संसर्गाध्यास हो । इस प्रकार 
दोनों धर्मियों और उनके धर्मोका परस्परमें अध्यास मानने पर ही श्रमाता, प्रमाण, प्रमेय आदि 
व्यवहार हो सकता है, अन्यथा नहीं । अन्वय-व्यतिरेकसे भी यही सिद्ध होता है कि उक्त व्यवहार 
अध्यास मूलक है। शंका--अध्यासके विना भी तो विद्वानोंमें उपयुक्त व्यवहार देखनेमें. आता है। 
कोई भी विद्वान यह नहीं कहता कि हमारा व्यवहार अध्यास म्‌लक है, तो यह नियम कैसे सिद्ध हो 
सकता है ? समाधान-आपको कौन-सा विद्वान अभीष्ट है, "मैं प्रत्यगभिन्न ब्रह्म है इस प्रकार ब्रह्मात्मैक्य 
जान सम्पन्न विद्वान अथवा शासस्त्रोंसे “तत्त्वमसि” आदि महावाक्योंके श्रवण मात्रसे आत्मा और देह, 
बुद्धि आदि अनात्माक्रे भेदको जानने वाला परोक्ष ज्ञान सम्पन्न विद्वान ? प्रथम विकल्पका उत्तर तो 
ब्रह्मसूत्र ४ में कहा जायगा । जहाँ बाधित अध्यासकी अनुवत्तिको लेकर उक्त व्यवहार सिद्ध किया गया 
है “ तथा द्वितीय विकल्प तो अभीष्ट है, क्योंकि आत्माके परोक्ष ज्ञान मात्रसे आत्मामें कर्तत्व, भोकत॒त्व 
आदि अपरोक्ष भ्रम निवृत्त नहीं हो सकता । यथा रज्जुमें 'यह सप॑ है! इस प्रत्यक्ष दल निय प्नि -+# 
के वह रज्जु है” इस परोक्ष ज्ञानसे नहीं होती । इस ओशयसे भगवान्‌ भा5्यका रने अविद्वान्‌ को अध्यास 
मलक श्रमाता, प्रमाण, प्रमेष आदि व्यवहार तथा शास्त्रका आश्रय कहा है। आगे (.......! 
आदिके उदाहरणसे स्पष्ट करते हैं -- कक पढ 


!4 
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हरिततृणपू0्णपाणिसुपल/स्य ते प्रत्यभिसस्धी सर्चास्त: एस पुरूुपा आप व्युत्पन्नत्यत्ता। ऋर- 
हग्मीनाक्रोशत: खज्ञोद्यतकर र्वेटचतल उपलूण्य तन (नवर्तन्‍न, तहि पपीतान्परनि पचनस्ले. 
अतः समानः पश्चा(दे(भः घुरुपाणां प्रस्माणप्रमंयव्यचहार: | पश्चादीना क् प्रस्पिके एविचेक- 
पुरः्सरः प्रत्यक्षादिव्यच्हपर; । तल्सासान्यद्शनादुध्यत्पक्तिमतासरपि पुरुषपाणां प्रत्यक्लादि- 
व्यवहार रुतत्कालः समान इति निश्चीयते । ७ दा एीये तु व्यवहार यद्यपि बछिएजकारी 
ना|(वचादत्यात्मन+ | परलोकसंवन्धम/धक्रियते, तथाएपनत बंटदान्तचेटाम अबनायाद्यतीनम " 
अपेतब्ह्म्त त्रा दिसे दस , अस्तस्तायोत्मतक््वमधिकारडतदयते, अनुपयोगादशिकार विरो थाक्ष! 
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पुरुषको देखकर बिद्वाचु लोग भी वहाँ से हट जाते हैं, तथ्रेव हंसकेः विपरीत स्लिग्स इण्वाल मंजर- 
भाषी सोम्य पुरुषके प्रति प्रवत्त होते हैं। अत: पुरुषोंका प्रमाण, प्रमेय व्यवहार पशु आदिके स मान 
है अथात्‌ दोनोंके व्यवहारमें भेद नहीं है। और यह तो प्रसिद्ध है कि पशु आदिका प्रत्यक्ष आदि 
व्यवहार अविवेक पूर्वक होता है । किव्च उसके साथ समानता देखनेसे विवेकी पुरुषोंका भी प्रत्यक्ष 
आदि व्यवहार, व्यवहारकालमें पशु आदिके समान ही है, ऐसा निश्चित होता है । 

शास्त्रीय व्यवहारमें तो यद्यपि देहसे भिन्न आत्माका स्वर्ग आदि लोकोंके साथ सम्बन्ध ज।ने 
विना विवेक पूवक कर्म करनेवाला पुरुष अधिकृत नहीं होता, तथापि उपनिषद्वेद्य क्षता आदिसे 
अतीत, ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि भेद शून्य असंसारी आत्मतत्त्वकी कर्मके अधिकारमें अपेक्षा नहीं है 
क्योंकि उसमें आत्मतत्त्वका उपयोग नहों है और अधिकारका विरोध है। इस प्रकारके आत्मज्ञानसे 


सत्यानन्दी-दीपिका 

4६ यद्यपि यह ठीक है कि पशु आदिको इदंरूपसे आत्मा तथा अतात्माका ज्ञान नहीं है, 
तो भी “यह मैं है, यह मेरा है” इत्य।दि ज्ञान उनमें भी पाया जाता है, यह ठीक है कि उनको मनुष्यके 
समान विद्येष विवेक नहीं है। यदि वे भी मनुष्यके समान आत्मोपदेश श्रवण तथा ग्रहण करनमेमें 
समथ हों तो उनको भी विवेक ज्ञान हो सकता है, जंसे कि काकशभ्ुशुण्ड आदिको हुआ है। हाँ ! 
मनुष्यको भी यदि इस प्रकारका उपदेश न किया जाय तो उसे भी पर आदिके समान विवेक नहीं 
हो सकेगा । निष्कर्ष यह है कि जैसे आत्म, अनात्म विवेक शून्य पशु आदिका खान-पान आदि व्यवहार 
अध्यास मूक है, बसे ही अविह्वानुका भी यह खान-पान आदि व्यवहार अध्यास शूलक है व । इससे यह 
सिद्ध होता है कि अध्यास होनेपर ही यह प्रसिद्ध लोक व्यवहार होता है अन्यथा नहीं । किच्च जाग्रत्‌ 
आदि अवस्थाओंमिं अध्यासके होनेपर 'मैं, मेरा, कतुंत्व, भोक्तृत्व आदि व्यवहार होते हैं, किन्तु सुषुष्ति 
अवस्थामें अध्यासके न होनेपर नहीं होते, तो इस अन्वय-व्यतिरेकसे भी यह व्यवहार अध्यास मुरूक 


द के दप ऊे देह आदिमें 'अहं, मम अभिमान 
ही सिद्ध होता है । इस प्रकार व्यवह्ाररूप हेतुसे विवेकी पुरुषका देह आदियें 'अहं, मम अ 


अध्याससे ही हे । 
दांका--यह छोक प्रसिद्ध व्यवहार भले ही अध्यास मूलक हो, परत हू व्यवहार तो 
अध्यास मृूलक नहीं है, क्योंकि उसमें देह आदिसे भिन्न अलग! शा नि हैँ. मत्पिया शास्त्रीय 
कर्म आदि कोई भी व्यवहार सिद्ध न होंगा ? इसका समाधान शाख्िय' इत्यादिसे करते हैं । े 
६9 भाष्यस्थ तु दाब्द प्रत्यक्ष आदि व्यवहा रसे गला व्यवहारकी " भिन्नता शा चित्त नह कक. 
यहाँ विचारणीय विषय यह है कि शास्त्रीय यज्ञ के दि हरा 8 न ली मेहर ५ व ं 
ऐस पे ,अथवा आत्माका तत्त्वज्ञान ( साक्षाल ! क्षतो यु ; हे | 
दा मा क त्ति नहीं होती, कारण, इस श्रक के ज्ञानका अध्याससे विरोध नहीं है, 


रद वह्मसत्र शादूर भसाष्य ॥ ज० ह€ पा 


पाक था तथाभू ताग्मचिशानाप्प्रवतमान शास्शमविद्यावद्धिपयरल नातिवतेते। तथा [हि 
णहाणी यजेत्‌' इत्यादीनि शास्माण्यात्मनि वर्णाश्ठमवयावरूथ ।दिविशेषा "यासमाध्रिल 


_तलः सम हम जा॑ २ सामान समानता" मा 


श् कन्या फरा 
।५ 5्रत सा ॥र्त अवियावया [ पु पके आश्यत्वका उल्च्न घन नहीं करता अ रात शास्त्र अविद्वानका 
ही आधय करता है, जेसे कि 'ब्राह्मणो यजेत' ( ब्राह्मण याग करे ) इत्यादि शास्त्र, आत्मामें व 
आधभम, गय, अवस्था आदि विशेष अध्यासका आश्रय कर प्रव॒ृत्त होते हैं । 


है 


अतरमें तदबुद्धि ही अध्यास है अर्थात्‌ उससे भिन्नमें उसकी बुद्धि ही अध्यास है, गत 


सत्यानन्दी-दी पिका 

प्रत्यत उससे अध्यास अधिक हृढ़ होता है, क्‍योंकि यज्ञ आदि कमका फल कर्ता तभी भोग सकता है 
जब इस देहसे कर्ता, भोक्ता आत्माकों ( अपनेको ) भिन्न समझे, अन्यथा स्वर्ग आदि फल बोधक 
शास्त्र निरथंक सिद्ध होगा। सुतरां कमे श्ञास्त्र अपनी साथ्थंकताके लिए देहसे भिन्न कर्ता, मोक्ता 
आत्माकी अपेक्षा रखता मैं ब्राह्मण हैँ, मैं क्षत्रिय हुँ, मैं कर्ता भोक्ता संसारी हूँ ऐसा ज्ञान ही 
कमामें अपेक्षित है। इसलिए अनादि अविद्या जन्य कवृत्व, भोवतृत्व, ब्राह्मणतव आदि अभिमान यक्त 
पुरुषों लेकर ही विधि, निषेध शास्त्र प्रवत्त होते हैं। दूसरा विकल्प भी युक्त नहीं है, क्योंकि इससे 
विपरीत उपनिषद्‌-गम्य क्षधा, पिपासा आदि द्वन्द्दोंसे तथा ब्राह्मणत्व आदि मिथ्या अनात्म-अभिमान. 
रहित आत्मसाक्षात्कार विधि, निषेध शास्त्रमें अधिकृत नहीं है, कारण कि उसका उसमें उपयोग नहीं 
टे और साथ-साथ अधिकारका विरोध भी है। इसलिए ब्रह्माभिन्न आत्मसाक्षात्कारके पूव प्रवतंमान 
विधि, निषेध शास्त्र अविद्वानुका ही आश्रय करते हैं। जेसे प्रत्यक्ष, अनुमान, अर्थापत्ति अध्यासमें 
प्रमाण हैं बसे ही शास्त्र भी प्रमाण है। यथा 'ब्राह्मणो ब्रहस्पतिसवेन यजेत' ( ब्राह्मणत्व अभिमान 
वाला ब्राह्मण वृहस्पतिसव नामक याग करे ) 'राजा राजसूग्रेन यजेत' ( क्षत्रियत्व अभिमानवाला 
राजा राजसूय नामक याग करे ) यह श्रति वाक्य आत्मामें ब्राह्मणत्व क्षत्रियत्व वर्णका, न हवे स्नात्वा 
सिक्षेत' ( ब्रह्म चारी स्नानकर-समावतनके अनन्तर गृहस्थाश्रममें आकर भिक्षा न करे ) “गृहस्थ : सदृ्शों, 
भायां विन्देत' ( गृहस्थाश्रम में प्रवेश करनेवाला ब्रह्मचारी अपने समान धमंपत्नीको प्राप्त करे ) 
इत्यादि वेद वाक्योंसे आत्मामें ब्रह्माचारी आदि आश्रमोंका, “अष्टदर्ष ब्राह्मणमुपनयीत' ( ब्राह्मण 
बालकका आठवें वर्षमें उपनय संस्कार करे ) यह वेद वाक्य आत्मामें वर्ण और आयुका, “जातपुत्र: 
क्रष्णकेशो 5ग्रीनाद्रीत” ( नव जात पुत्र वाला तथा कृष्ण केशों वाला व्यक्ति श्रौताग्तिका आधान 
करे ) यह श्रुति वाक्य आत्मामें यौवन आदि अवस्था विशेषका अध्यास प्रतिपादित करता है। 

अथवा अवस्था अध्यास “अप्रतिसमा््रेयव्याधीनां जलादिप्रवेशेन प्राणत्याग:' ( प्रतिकार रहित 
व्याधि ग्रस्त व्यक्ति जल आदियमें प्रवेश कर प्राण त्याग करे )। “दर्णाध्रमवयोवस्थादि! इत भाष्य 
वाक्यमें प्राप्त आदि पदसे ब्रह्महत्यांदि महापातक और गोबध आदि उपपातकोंका अध्यास भी ग्रहण 
करना चाहिए। पातकोंके विषयमें विशेष विवरण मनुस्मृतिके अध्याय ११ , इलोक ६८ आदियमें 
द्रश्व्य है । इस प्रकार श्रुति, स्मृति, ब्राह्मण आदि प्रन्धोंमें ब्राह्मण आदि वर्ण, आश्रम आदियमें अभिमात॑ 
रखनेवाले व्यक्तिका अनुवाद पूर्वक अध्यासका समथन प्राप्त होता है । 

यद्यपि आक्षेप' तथा समाधान द्वारा आत्मा और अतात्माका अध्यास प्रमाण सिद्ध है, तो भी 
यह अनथंका हेतु कंसे है तथा किसका किसमें अध्यास है ? इन शज्भाओंका प्रथम अध्यासके लक्षणकी 
स्मरण कराते हुए भगवान्‌ भाष्यकार “अध्यासो नाम” इत्यादिसे समाधान करसे है. 


#& अस्मितस्तदूबुद्धि: अध्यासः ( रजत भिन्न शुक्तिमें रजत बुद्धि ही शध्यास है ) यह अध्यार 


अधि० ९ र० ९ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकास[हिंत १७ 


पवन नते ॥ 9 अध्यास्पों नाप अल स्णिग्तद ्चाः ग्ल्य्सोचापम। तद्यधथा पुत्रसायादिषु विकलेषु 

क्ेष वा अहमेच चविकल+ सकत्णों चति बाह्मथ्मानात्मन्यध्यस्णति; तथा देहथमान- 
स्थरो पहं, ऊशो5हं, गौरोइहं, तिफणामि, गच्छामि, लब्वय्यासि चेति। तथेन्द्रियधर्मान: 
स॒क्तः. काणः, क्लीवः, वचिरः, अन्योप्रहमितति । तथाइनतःऋरशणश्र्मौन-ऋामसंकव्पत्ित्तनि- 
क्रित्स(पव्यवसायादीन । एवमहंप्रत्यथिनमशणंपरुतप्रचार साक्षिणि प्रत्यगात्मन्यध्यस्य, त च् 








आय ब न ॥कंजनल मं नल ााअक तर रा रुप लंबी जज ंब्__्_्ग्_न_्_णंमं__म्न्ञ?;ज् 





पहले हम कह ॒चके हैं । जैसे कि कोई पुत्र, स्त्री आदिके अपूर्ण और पूर्ण होनेपर मैं ही अपूर्ण और 
पूर्ण है, इस प्रकार बाह्य पदार्थकि घर्मेका अपनेमें अध्यास करता हैं। तथा में स्थूल 


मे क़श हु हक 
में गोर हूं, में खड़ा ह 


मैं जाता हैँ, मैं लाँंघता हैँ, इस प्रकार देहके धर्मोका अध्यास करता है और 
में मुक है, काना हुँ, नपुंसक हूँ, बधिर हूँ, अन्धा हूँ इस प्रकार, इन्द्रियोंके धर्मोका अध्यास 


करता है। इसी प्रकार काम, संकल्प, संशय, निशचय आदि अन्त:करणके धर्मोका अपनेमें अध्यास 
करता है। इसी प्रकार अहं प्रत्यय ( वृत्ति ) वाले अन्तःकरंणका अन्तःकरणकी सम्पूर्ण वृत्तियोंके 
सत्याननन्‍्दी-दीपिका 
लक्षण “स्मृतिरूप: परचत्र पूथदष्टावभास:” इस पूर्वोक्त लक्षणका संक्षेपमात्र है। यहाँ (अहम यह 
धर्मीका तादात्म्याध्यास है और 'मम' यह धर्माष्यास है। धर्माध्यासके विना केवल धर्मी अध्यास 
अनथ्थका हेतु नहीं है । धर्माध्यास ही साक्षात्‌ अन«मय संसारका हेतु है। इसलिए भगवान्‌ भाष्यकार 
पहले 'तद्यथा' इत्यादिसे धर्माष्यासका ही उदाहरण द्वारा विस्तार पवक उल्लेख करते हैं । 
“क्रामः सहृुल्पो विचिकित्सा श्रद्धाश्रद्धा्टतिरशतिहीचींमीरित्येतत्लव मन एुवं ( ब्ल० १७३ )” 

( इच्छा, सद्धूल्प, संशय, श्रद्धा, अश्वद्धा, धृति, अधृति, लूज्जा, ज्ञान, मय यह सब मन ही है ) 
इत्यादि श्रुतिसि काम आदि सब अन्तःकरणके ही धर्म कहे मए हैं। इस प्रकार धर्मोका अध्यास कहकर 
“एबमहम' इत्यादिसे धर्मियोंका अध्यास कहते हैं। अन्त:करणकी सुख-दुःख आदि वृत्तियोंके प्रकाशक 
अन्तरात्मामें पहले तो "मैं! ऐसी अहंवृत्तिरूप ज्ञानके आश्रयभूत अन्त:करणका स्वरूप अध्यास होता 
है, तदनन्तर अन्त:करणके सुख-दुःख आदि धर्मोका अध्यास होता है। इसी प्रकार धर्मी अध्यास 
पूर्वक धर्माध्यास होने पर “मैं सुखी, मैं दु:खी” इत्यादि लोक प्रसिद्ध व्यवहार होता है। इस प्रकार 
अन्त:करण आदिका आाोत्मामें स्वरूपाध्यास दिखलाकर अब आत्माका अनात्म-अन्तःकरणमें तं च' 
इत्यादिसे संसर्गाव्यास दिखलाते हैं। आत्मा अहंकार आदि प्रपचसे अत्यन्त विलक्षण है, इसलिए 
उसके साथ आत्माका स्वरूपाध्यास न होकर संसर्गाध्यास-कल्पिततादात्म्य सम्बन्ध है । बुद्धि आदिका 
आत्मामें स्वरूपाध्यास होनेसे उसमें कतुंत्व, भोक्‍तृत्व आदिकी मिथ्या प्रतीति होती है । यदि आत्माका 
बुद्धि आदिके साथ संसर्गाध्यास न मानें तो उसमें चैतन्य आदिकी प्रतीति कदापि नहीं होगी, अतः 
दोनोंका परस्पर अध्यास मानना ही यक्त हैं । 

अब “एव्मयम' इत्यादि भाष्यसे उक्त अध्यासका उपसंहार करते हैं । “विस्तरेण निरूपितस्य 
पदाथ्थस्य सारांशकथनेन तजन्निर्पणसमापनमुपंसंहार: ( विस्तारसे निरूपित पदार्थका सारांश कथनसे 
उसके निरूपणकी समाप्ति उपसंहार है ) यह इसका लक्षण है। अविद्या अनादि है, उसका काये 
होनेसे अध्यास भी अनादि है। जैप्ते बीजसे अद्भुर और अच्छुरसे पुनः बीज, इस प्रकार प्रवाहरूप होनेसे 
इसे नैसगिक कहा गया है । इस अध्यासका उपादान कारण अनादि अविद्या है और निमित्तकारण 
पृव-पुत्र अध्यासके संस्कार । ब्रह्मामेकत्व ज्ञानके विना निवत्त न होनेके कारण यह अनन्त कहा गया 
है। इसमें “न रूपमस्येह तथोपलभ्यते नान्‍तो न चादिन च संप्रतिष्ठा' ( भ० गी० ६१५३ ) ( संसार 

रे 


१८ ब्रह्मसत्न-शाइूर भाष्य [ आ० १ पा० १ 


प्रत्गगामानं सवसाक्षिण तहिंपयेयेणान्तःकरणादिष्वध्यस्यति । एवमयमन।दिग नन्‍तो 
नसर्गको5ध्यासो मिथ्याप्रत्य्यरूपः कतत्वभोक्तध्यप्रवर्तकः सबेलोकप्रत्यक्षः | अस्यानथ- 
हेतोः प्रहणाय, आत्मेकत्वविद्याप्रतिपक्तये सब वेदान्ता आरबभ्यन्ते। यथा चायमथे 
स्तवधा वदान्ताना तथा घयमस्या शारोर कर्मामासाया प्रद्शायपष्यामः । 
साक्षीभृत प्रत्यगात्मामें अध्यास-आरोप कर ओर इसके विपरीत उस सब साक्षी प्रत्यगात्माका अन्त:करण 
आदिमें अध्यास करता है, तो इस प्रकार अनादि अनन्त, नैसगिक, मिथ्याज्ञानरूप और [ आत्मामें ] 
कतृत्व भोक्तृत्व आदिका प्रवतंक अध्यास सबंजन प्रत्यक्ष है। 

इस अनथके हेतुमूत अध्यासकी सम्मूल निवत्तिके लिए तथा ब्रद्मात्मैकत्व ज्ञान प्राप्तिकि लिए 
सब वेदान्तोंका आरम्भ होता है । जिस प्रकार सब वेदान्तोंका यह ब्रह्मात्मैकत्व प्रयोजन है, उसे उसी 
श्रकार हम यहाँ शारीरक मीमांसामें दिखलाएंगे। 





सत्यानन्दी-दीपिका 
व॒क्षका स्वरूप जेसा कहा है वसा यहाँ विचार कालमें उपलब्ध नहीं होता, क्योंकि न तो इसका आदि 
ओर न अन्त है, न स्थिति तथा मायामय होने से मभिथ्या प्रतीत होता है ) यह स्मृति प्रमाण भी है 
अत: यह कार्याध्यास मिथ्या प्रत्ययरूप है | आत्मामें कतृत्व, भोकतृत्व आदि अनेक अनर्थोका 
हेतु अध्यास है। इसकी कारण भूत अनादि अविद्याकी अत्यन्त निवृत्तिके लिए “ब्रह्म और आत्मा एक 
हैं इस प्रकारके ज्ञान सिद्धिके लिए वेदान्तों-उपनिषदोंका आरम्भ आचारयोने माना है। तात्पय यह है 
कि वेदान्तोंका विषय जीव ब्रह्मकी एकता है तथा अनथ्थकी अत्यन्त निवृत्ति और परमानन्दकी प्राप्तिरूप 
मोक्ष इनका प्रयोजन है, यहाँ निवृत्ति शब्द मिथ्यारूप प्रतीति समझना चाहिए ! वेदान्त विचारका जो 
विषय और प्रयोजन हैं वही विषय और प्रयोजन वेदान्तके विचारात्मक शारीरिक मीमांसा शास्त्रके 
भी हैं। 
इस ग्रन्थकों शारीरक मीमांसा इसलिए कहां जाता है कि 'शीयत इति शरीरम' ( नाशको 
प्राप्त होता है, अतः इस स्थल देहको शरीर कहते हैं ) अथवा “कुत्सितं शरीर शरीरकं तत्र मव 
शारोरकम्‌ ( घृणित होनेसे यह शरीर ही शरीरक है और शरीरकमें रहनेवाले जीवको शारीरक कहते 
हैं ) जीवका ब्रह्मरूूपसे जो विचार वह शारीरक मीमांसा है। जीव-ब्रह्मका ऐक्य विचार प्रशंसनीय 
होनेसे पूजित है, क्‍योंकि इसी. विचारसे जीव का परम पुरुषार्थ सिद्ध होता है अन्यथा नहीं, इस हेतुसे 
इस प्रक्ृत ग्रन्थको शारीरक मीमांसा कहा जाता उपनिषदोंमें जो प्राण आदि उपासनाओंका वणन 
है वह चित्तकी एकाग्रता और शुद्धि द्वारा जीव ब्रह्मके अभेद ज्ञान होनेमें सहायक है, इस प्रकार 
उपासनाओंका भी जीव-ब्रह्मकी एकतामें ही तात्पये है। उपयुक्त रीतिसे विषय और प्रयोजन सिद्ध 
होनेसे यह शास्त्र आरम्मणीय है, यह सिद्ध हुआ । 





अधि०१९१ स॒० ९ | भाषाउवाद-सखसत्यान न्दी-दीपिका साहत ह 9 
है है, 
प्रथमाध्यायम्य प्रशमः पराद: के ९ वह. किनीउट डॉन 


| अपर पादे स्पण्टलिक्ष्युक्तानां वाक्यानां बिचारः | 
“टू पादमें स्पष्ट बरद्मालित्न यक्त वाक्योंका विचार हे 
| है जिज्ञासाणिकरणम | झू० १ | वि 
वेदान्तमीमांसाशास्यस्य व्याचिख्यासितस्थेदमादिम संत्मू-न्‍ 7 /(// ४ ५, ८ 
व्याख्यानकि विषयीभत वेदास्तमीमांस! शास्त्रका यह आदि सूत्र है अर्थात्‌ जिसकी हम बसों, प- 
करना चाहते हैं उस वेदान्तमीमांसा शास्त्रका यह प्रथम सूत्र 


क्‍ अथातो ब्रह्मजिज्ञासा ॥१॥ 7 ८ (5 हक 
पदच्छद--अथ, अतः, ब्रह्मजिज्ञासा । 0 जातक ऑकस “ 
सूतरााथ--विवेक आदि साधन चतुश्यरूप सम्पत्ति सिद्धिके अन्तर कमफलके अनित्य आ। 
ब ज्ञानफल मोक्षके नित्य होनेसे गमक्षकों ब्रह्म जिज्ञासा करनी चाहिए । 
सत्यानन्दी-दी।पेका 


& यद्यपि अध्यासकी सिद्धिके अनन्तर ब्रिषय और प्रयोजनकी सिद्धि होनेपर प्रप्तुत प्रन्यका 
आरम्भ करना युक्त है, तथापि इस विचारका विषय वेदान्त पूर्वमीमांसा (यज्ञ आदि कर्म समुदायका 
प्रतिपादक-वेदके पूर्व भागका विचारात्मक ) से गताथ है कि नहीं ? इस प्रकार प्रश्नके उपस्थित 
होनेपर प्रस्तुत शास्त्रके आरम्भमें सन्देह हो जाता है कि क्‍या यह ग्रन्थ आरम्मणीय है कि नहीं ? 
मीमांसक मतमें समस्त वेदका तात्पय विधिमें है। “भआाम्नायस्य क्रियाथव्वादानथ्क्यमतद्थानाम 
( वेद क्रियाथ्थंक है अक्रियार्थक वेद अनर्थंक है ) | जैसे कि “बजेत' ( यांग करे ) जुहुबात अग्निहोंत्र 
करे ) इत्यादि विधियाँ हैं। वेदमें यज्ञ आदि अनुष्ठानकी आज्ञा विधि कही जाती है । प्रधत्ति निव्ति 
रहित सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेद वाक्य-मन्त्र, नामवेय तथा अथवादकी विधिवाक्यके साथ एक- 
वाक्यता कर धर्ममें प्ररमाण्य माना गया है। . “अथातों धम्जिज्ञासा” ( जे० सुृ० १॥१॥१ ) इत्यादि 
ज॑मिनि मुनि प्रणीत सूत्रोंद़्ारा विधि आदिका विचार किया गया है। इस प्रकार विधिका विचार किए 
जानेपर वेदान्त गतार्थ है अर्थात्‌ धर्म आदिसे परथक जीव ब्रह्मका ऐक्यहूप विषय वेदका अथं-प्रमोजन 

हीं है, अतः जीव-ब्रह्मकी एकतारूप विषयके स्थिर न होनेसे इस शास्त्रका आरम्म निष्फल हैँ ? 
समाधान--तात्परय यह है कि यदि “यजेत' इत्पादि योंको ही वेदका अथ माने तो ब्रह्ममें वेदान्त 
प्रमाण सिद्ध न होगा, परन्तु सवज्ञकल्प भगवान्‌ बादरायण ( वेदव्यास ) द्वारा ब्रह्मसृत्रकी रचना 
यह सिद्ध करती है कि वेदान्तसे अतिरिक्त अन्य शास्त्रसे ब्रह्म अवगत नहीं है । इसलिए अन्य शास्त्रसे 
अप्रतिपाद ब्रह्म बोधक वेदान्त विचारात्मक प्रस्तुत शास्त्रका आरम्म युक्त है। इस प्रकार विषय और 
प्रयोजन दोनों सिद्ध हुए। “अब्पाक्षरमसंदिग्ध॑ सारवद्धिश्वतों मुखम्‌। अस्तोभममनवद्य च सूर्ज सूज्रविदो 
ह. विदुः:” ( जो अल्प अक्षरोंवाला, असंदिग्ध अथवाला, सारयुक्त बहुमुखी, आकारमें छोटा और निर्दोष 
. हो, उसे यूत्रवेत्ता सूत्ररूपसे जानते हैं ) यह सूत्रका लक्षण है। 

7. शंका--ब्रह्म विषयक जिज्ञासा क्‍यों करनी चाहिए ? समाधान--- 


अंनररा स्‍ननन-ेे पनभरगनगए2रगएगन्‍. 
नमन नमन जननननमनननाा 33 चाआा 8 
का... त---०--नेतान्यतालाशाााानराव के. जम अनननन- 3» 


“विषयो विशयश्वेत्र पूवपक्षस्तथोत्तरम्‌ | प्रयोजन संगतिश्व प्राज्लोईथिकरणं बिदुः' 
“विषय: सन्देह: संगतिः पूवपक्ष: सिद्धान्त इध्येकेकमधघिकरणं पश्चावयर्व ज्ञेयम 

जा ह विष, सन्देह, पृवपक्ष, सिद्धान्त, प्रयोजन और सज्भति इस प्रकार विद्वान लोग इसे अधिकरण 

5 पस जानते हैं। कोई इसे पत्चावयव भी मानते हैं ।” 
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ब्रह्मसत्र-शाक्ररसाष्य | आ० २ फछ ।|क्‍ 


सत्यानन्दी-दी पिकरा 

दुःखत्रयाभिघाताज्िज्ञासा तदपधातके हेती । दृष्टे साउपाथा चन्नकान्तात्यन्तताउभावात्‌ ॥ (सां०का« !) 
जिनसे प्रत्येक संसारी महान दुःखका अनुभव करता रहता है, तथा जिनकी अत्यन्त निवृत्ति 

चाहता है वे अनुभूयमान दुन्‍ख आधिभौतिक, आधिदविक तथा आध्यात्मिक भेदसे शास्त्रोंमें तोन 
प्रकारके कहे गए हैं। उनमेंसे मनुष्य, पशु, पक्षी जल-थल, अग्नि आदि भूतोंके निमित्तसे उत्पन्न 
दुःख आधिमोतिक, ग्रह, पिश्ञाच, राक्षप्त आदिसे उत्पन्न ढुःल आधिदेविक कहा जाता है। शारीरिक 
तथा मानसिक इस भेदसे आध्यात्मिक दुःख दो प्रकारका है । बात, पित्त तथा कफ इन तीनोंसे अथवा 
भुक्त अन्न, जल आदिसे परिणत रस, रक्त, मसि, मेद, अस्थि, मज्जा तथा वीय इन सात धातुओं इस 
स्थल शरीरकी रचना होती है । इ नके सम रहनेसे शरीर स्वस्थ रहता है और विषमतासे शरीरमें कोई 


न कोई व्याधि उत्पन्न हो जाती है, जिससे दुःखका अनु 
आदिसे उत्पन्न दुःख मानसिक कहा जाता है । इन दुःखोंस आक्रान 
ब्रह्म जिज्ञासा करनी चाहिए । 
शंका--लौकिक उपाय बहुत हैं, जिनसे उक्त दुःख हटाए जा सकते हैं ॥ जंसे ओषधि आदिके 
सेवनसे शारीरिक रोग निवृत्त हो सकता है बथा सुन्दर स्‍त्री आदिकी प्राप्तिद्वारा काम आदि जन्य 
मानसिक दुःखोंकी निवृत्ति संभव है । मणि, मन्त्र आदिके अनुष्ठानसे आधिदंविक दुःख निवृत्त हो 
सकते हैं। नीतिश्ास्त्र आदिकी कुशलतासे आधिभौतिंक दुःखोंका भी जब प्रतिकार हो सकता है, तो 
फिर अतिपरिश्रम साध्य ब्रह्मकी जिज्ञासा क्यों करनी चाहिए ? समाधान--यद्यपि समुचित लोौकिक 
उपायोंसे उक्त दुःखोंकी यत्किख्चित्‌ निवृ त्ति हो सकती है, तो भी दुःख मात्रकी अत्यन्त निवत्ति तो 
ब्रह्म त्मैकत्व ज्ञानके विना नहीं हो सकती, अतः ब्रह्म जिज्ञासा कतंव्य है। शंका--यदि लौकिक उपायोसे 
दुःखोंकी अत्यन्त निवृत्ति नहीं हो सकती तो यज्ञ आदि बदिक उपायोंसे हो जायगी ? समाधान-- ई४ 
वदानुश्रविकः' ( यज्ञ आदि वंदिक कम कलाप भी लौकिक उपायोंके समान ही हैं ) क्‍योंकि * तद्यथेह 
कर्मचितो लछोकः क्षीयत एवमेवामुत्र पुण्यचितो लोक: क्षीयते”” ( छा० <।॥१।६ ) ( जसे यहाँ लोकिक 
कर्मोंसे सम्पादित अन्नादि फल नष्ट हो जाता है, बसे ही वंदिक पुण्य कर्मोका स्वर्ग आदि फल भी क्षीण 
हो जाता है ) इत्यादि श्रुति प्रमाण है। जैसे साधनोंके तारतम्यसे छोलिक फलोंमें सातिशय-ता रतम्य होती 
है; बसे ही ज्योतिष्टोम, वाजपेय आदि वे दिक साधनोंके तारतम्यसे स्वर्ग आदि फलोंमें भी तारतम्य होता 
है, सातिशय फल अनित्य है। इसमें ते त॑ आक्त्वा स्वर्गलोक॑ विशाल क्षीणे पुण्ये मत्यकोक 
विशन्ति ॥? ( गी० ९१२१ ) ( वे पुण्यशाली उस विशाल स्वगंलोकको भोगकर पुण्य क्षीण होनेपर 
मृत्युलोकको प्राप्त होते हैं) यह स्मृति प्रमाण है। इसलिए “मामुपेत्य त॒ कौन्तेय पुनजन्म न 
विद्यते ।” ( गी० 4।१६ ) ( परन्तु है कौन्तेय ! मुझ आत्माको अभिन्नरूपसे प्राप्त होकर उसका पुतर्जन्म 
नहीं होता, क्योंकि मैं नित्य, व्यापक, सबका अभिन्न अन्‍्तरात्मा हूँ ) “मिद्यते हृदयग्रन्थिरिछदयतत 
सवसंशया: । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दष्टे परावरे ॥? (मु० २।२।७४) ( उस प्रत्यगरभित्न परजे 
कक. ०0 पे ( टन कं १ ) 'ज जाती है आत्मविषयक सब सन्‍्देह कु 
शास्त्रसे भिन्न अन्य शास्त्रोंके 24% आदिसे 3८ का पद. छिंड: होता है हे कील 
क्‍ डा य और विपयंय निवत्त नहीं होते, क्योंकि कोई ईरी 
स्थल शरीर, कोई श्रोत्र आदि इन्द्रिय, कोई मन, बुद्धि आदिको यों मानते हैं े किला आतत्मी 
का अणु परिमाण कोई मध्यम परिमाण मानते हैं। कोई आत्माको कर्ता, भोक्ता तथा व्यापर्क टि 


या 


भव होता है । विषय सम्बन्धी काम, क्रोध 
न्‍त पुरुषको इनसे मुक्त होनेके लिए 
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अधि० ९ सू० १ । भापानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित 


( 


धर ०० ञ्र ५ ति धर प्‌ या क्र द्र है 
& तत्र अथशब्द आजननन्‍्तर्याथः परिगृह्मयते, नाधिकाराथः, ब्रह्मजिज्ञासाया अनधि- 
कार्यत्वात्‌। मज्लस्य च वाक्याथ समनन्‍्वयाभावात्‌ अधोन्तरप्रयुक्त एव ह्मथशब्दः श्रुत्या 
का. छल है हे शक प्‌ बी... के ला 
मड़लप्रयोज़नों भवाति। पूवप्रक्ृतापेश्षायाश्र फलत आनब्तयाव्यतिः कात्‌ | # सति चानन्त- 


न्मनमान्यलााणान। 0 ननन्नइनइमअअइबरबंप्ा पर रा एच, ४ंमंननन_ॉमग_म्_म्_्न्नन्््जिबब्नननन्नन्ऊहऊभ्ा_म्8्ब्माह वन निशाक नमक. ५ पिन ना य बकण... डममम--प-मम०-म-या पार उपाय -सा--"आाकार".शिवमाालापम३०+ >> नाग पातमनातरााकलन-+- "०-०" तान-+-- ता बन हा ६... कला हाणाओ.... पक 





सूत्रस्थ 'अथ' शब्द आनन्तर्याथंक परियृहीत है, आरम्भाथंक नहीं, क्योंकि ब्रह्मजिज्ञासाका द 
आरम्म नहीं किया जा सकता और मजूलका वाक्याथंमें समन्वय नहों होता, इसलिए अन्य अथ्में 
( आनन्तर्या्थमें ) प्रयक्त हुआ ही 'अथ' शब्द श्रव्णद्वारा मज्भलरूप प्रयोजनवाला होता हैं। फल 
(विचार) की कारण भूत पूर्व प्रकृत (पूववर्तमान) के साथ जो अपेक्षा है उसका आनन्तयरों भेद नहीं है । 
सल्यानन्दी-दी।पका 
हैं, कोई केवल भोक्ता मानते हैं। कोई आत्माकों जड़, कोई चेतन, कोई जड़ चेतन उभय्रात्मक 
मानते हैं। इस प्रकार अनेक मतोंके श्रवणशे अव्युलन्न श्रोताकों आत्मविषयक्र सन्देह आदि होना 
स्वाभाविक है। इनमेसे किसी एक मतमें आस्थाकों ञ्रान्ति ही समझना चाहिए उससे अनरथमय 
संसारकी निवृत्ति नहीं होगी । जहाँ सन्देह और प्रयोजन होते हैं वहाँ ही जिज्ञासा होती है । उस सन्देह 
की निवृत्ति और प्रयोजनकी सिद्धि वेदान्तशास्त्रके विचारसे ही हो सकती हैं। अन्यथा नहीं, अत: 
सुतरां ब्रह्मजिज्ञासा कर्तव्य है। इस प्रकार प्रत्यगमिन्न ब्रह्मतत्त्वके जिज्ञासुकों यहाँ अधिकारी ' समझना 
चाहिए । इसी आशयको सूत्रकारने सूत्रस्थ 'अथ' शब्दसे सूचित किया है। 'अथातो ब्रह्मजिज्ञातता' 
इस “अथ' शब्दका अथ यहाँ आनत्तयं है। आनन्तयंसे अभिप्राय यहाँ उन्हीं साथनोंसे है जिनको 
सिद्धिके अनन्तर सुमुक्षकों ब्रह्म जिज्ञाता स्वयमेव होती हैँ। यद्यपि ' 'मंगलानस्तरारम्मप्रश्क्ात्स्त्यप्व- 
थो5थ”” अमरकोशके इस वचनसे “अथ' शब्दके 'मज्भल)|अनन्तर, आरम्म, | प्रश्न, कत्स्स्यं ( पूर्ण ) 
इत्यादि अनेक अर्थ बताए गए हैं और इन्हों अर्थोमें आचायोंने अथ' शब्दका प्रबोग भी किया हूँ । 
जैसे 'अथ योगानुशासनम' योगदर्शनके इस प्रथम सूत्रमें 'अथ' शब्द आरम्भ अथमें प्रयक्त है । 
और “अथातों घर्मजिज्ञासा' “अथातों बरहाजिज्ञासा” पूवमीमांसा और उत्तरमीमांसाके इन श्रथम 
मृत्रोंमे अथ शब्द 'आनत्तय अथमें प्रयुक्त किया गया हैं, क्योंकि आचारयोको यहाँ आनन्तर्य अथे ही 
अभिप्रेत है । 

"यहाँ 'अथ' शब्दका अर्थ आनन्‍्तये है आरम्म नहीं, क्योंकि इस यूत्रमें जिज्ञासा पद भी हे । 

१ टि०--अधिकारी, विषय, प्रयोजन और सम्बन्ध ये चारों अनुबन्ध चतुष्टयनामसे शास्त्रोमें 
प्रसिद्ध हैं । 'अन्थप्रवृ त्तिपयोजकज्ञानविषयत्वमनुवन्धत्वम्‌ ( ग्रन्थमें प्रवृत्तिके प्रयोजक ज्ञान “सदिष्ट- 
साधनम” का विषय अनुबन्ध है ) यहाँ साधन चतुश्य सम्पन्नता ही अधिकारीका लक्षण है। विवेक, 
बैराग्य, पट्सम्पत्ति और मुमुक्षता ये साधन-चतुष्टय हैं। आत्मा सत्‌ है और अनात्म-जगव्‌ असत्‌ 
( मिथ्या ) है, इस भेदज्ञानका नाम विवेक है। विवेक वेराम्यमें हेतु है, इस लोक तथा परलोकके भोगोंमे 
नितान्त अरुचि वैराग्य है। अनन्तर षटसम्पत्तिकी उत्पत्ति होती है। शम, दम, श्रद्धा, धरमाधान, 
उपरति और तितिक्षा, ये छः षट्सम्पत्ति कहे जाते हैं। विषयोंसे मनका निग्रह शम और इन्द्रियोंका 
निम्नह दम है। वेद तथा गुरुवाक्योंमें विश्वास श्रद्धा है। संयत्त मनको विषयोंकी ओर न जाने देनेका 
नाम समाधान है, त्यक्त पदार्थोको पुनः इच्छा न हो वह उपरति है। मुख, प्यास आदि दन्द्दोंका सहत 
तितिक्षा है। प्रत्यगभिन्न ब्रह्मकी प्राप्ति तथा अनर्थकी अत्यन्त निवृत्ति मोक्षका स्वरूप है, उसको 

प्राप्तिकी' इच्छाका नाम मुमुक्षता है। उक्त साधन-चतुश्य सम्पत्त अधिकारी कहा जाता हैं । विषय 
और प्रयोजनका पहले वर्णन हो चुका है। विषय और ग्रन्थका प्रतिपाद्य-प्रतिपादकभाव, अधिकारी 


हक और विषयका प्राप्य-प्रापकभाव सम्बन्ध है, इसप्रकार यह अनुबन्ध-चतुष्टय है । 


2] 
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तरह्मसत्र-शा द्वूर पघापष्य ॥ झूठ पा७ रे 


याथित्वे यथा घधाजज्ञासा पूर्ववृत्त वेदाध्ययनं नियमन।पक्षते, एवं त्रह्मजिज्ञासापि यस्पच- 


चबस नेयमनायप्तत. तद् फेल्यम । स्वाध्यायाध्ययनान म्तय त हक हि । नन्विह कम्मांय 








काजण 





तो 'अथ' इव्दक आनस्तर्यथातक होनेपर जैसे धर्मंजिज्ञसा पहले नियमसे होनेवाल्ले कारण भूत वेदाध्ययनकी 
अपेक्षा रखती है, बसे हो ब्रह्मजिज्ञासा भी पहले नियमसे रहनेवाली जिस वस्तुको अभैक्षा रखतो हो 
उद्ये कहता चाहिए । | यदि स्वाध्याय-अध्ययनका आनन्‍्तय माना जाय तो वह ठीक नहों, क्योंकि | 


सत्यानन्दी-दीपिका 


| जिज्ञाला पदका अथं ज्ञानकी इच्छा है अथवा लक्षणासे विचार ? प्रथमपक्षमें 'अथ' गब्दके 


आरख्भायंक होनेस ब्रह्मज्ञाकी इच्छा आरम्भ की जाती है, ऐसा सूत्रका अ५ होगा, परन्तु यह अब, 
सद्भत है, क्‍योंकि इच्छा आरम्म करने योग्य नहीं है । प्रत्येक अधिकरणमें इच्छाका आरम्म नहों 


होता, किन्तु उसके द्वारा विचार किया जाता है। दूसरे पक्षमें कतंव्य पदका अध्याहार किए विना यह 
अर्थ सिद्ध नहीं होता, सूत्रमें कतंव्य पदके अध्याहार करनेपर उससे ही आरम्म अथ हो जाता है तो 
इसका ब्रह्मविचार करना चाहिए अर्थात्‌ ब्रह्मविचारका आरम्म करना चाहिए यह अथ होता है। 
इस प्रकार 'कतंव्य” पदसे अथ' शब्दके अर्थके निकल आनेसे अंथ' शब्द व्यर्थ होगा, इसलिए दूसरा 
पक्ष मी युक्त नहीं है । अत: अधिकारीकी सिद्धिके लिए अथ' शब्दका अर्थ आनन्तयं ही संगत है। 
अपि च जेसे 'अथ' शब्दका अर्थ यहाँ आरम्म अभिप्रेत नहीं है, वसे मद्भल भी अभिप्रेत नहीं, 
क्योंकि मसल वाक्याथमें समन्वित नहीं होता, पदाथ ही वाक्‍्याथ्थमें समन्बवित होता है। वह पदार्थ 
चाहे वाच्य हो अथवा लक्ष्य । यहाँ मद्भुल न तो अथ' शब्दका वाच्याथ है और न लरक्ष्याथ ही । 
इसलिए सृत्रस्थ अथ' दब्दका मजड्भुल अर्थ भी नहीं है ! ओंकारश्राथशब्दश्र द्वावेतों बह्मणः पुरा: । 
कण्ठं भिक्त्वा विनिर्यातों तस्मान्माह्ञलिकादुमों ॥' ( सृष्टिके आदि कालमें ओंकार और अथ' ये दोनों 
दव्द ब्रह्माके कण्ठसे निकले हैं, इसलिए दोनों माज़लिक हैं ) यद्यपि स्मृति वाक्यसे “अथ' मड्ू लार्थक 
मात्र ही सिद्ध होता है, फिर भी भगवान्‌ सूत्रकारने 'अथ' शब्दको मुख्यतः मजझ्भुलाथंक न कहकर 
आनन्तय वाची कहा है, क्योंकि आनल्तर्याथमें प्रयुक्त होनेपर भी यह 'अथ' शब्द श्रवणमात्रसे मद्भल- 
रूप अर्थ तो सिद्ध कर ही देता है। जलूपूर्ण कलश अथवा दांखध्वनि आदि अपने-अपने अथ्थमें प्रयुक्त 
होनेपर भी जैसे दहांक अथवा श्रोताको मद्भुलरूप सिद्ध होते हैं। ऐसे ही 'अथ' शब्द भी श्रवणमात्रसे 
मज़ूल सिद्ध करता हुआ आचारयंके अभिप्रेत आनन्तय अ्थंको भी स्पष्ट करता है । इसलिए कार्यको 
अपनी उत्पत्तिमें कारण सामग्रीकी अपेक्षा होती है, 'यत्सच्त्वे यस्सत्त्व यदसावे यदमावः' (जिसके होनेपर 
जिसका अस्तित्व हो और जिसके न होनेपर अभाव हो ) वहीं काय कारणभाव होता है, अतः यहाँ 
जिस कारणके होनेपर जिज्ञासारूप कार्य हो और जिस कारणके न होनेपर जिज्ञासारूप कार्य न हो, 
वहीं जिज्ञासारूप का्यके प्रति पूर्व वृत्त होता है अर्थात्‌ असाधारण कारण होता है। यदि यहाँ जिज्ञासा 
पदके द्वारा उक्त कर्तव्य विचारकों फल मानें तो उनके हेतुरूपसे जो पृवंबत्त है उसकी अपेक्षा होगी । 
उसके बलसे प्रकृत हेतुका आक्षपकर उससे अर्थान्तर कहें तो वह अर्थान्तर आनन्तर्यके ही अन्तभूंत 
होता है, क्योंकि हेतु और फलभावके ज्ञानके लिए आनस्तये अवश्य मानना चा हिए। अतः यहाँ अथ 
शब्दका अथ आनन्‍्तयं ही युक्ति-युक्त है । 

के अर. धमजिज्ञास!' जैसे यहाँ धर्मकी जिज्ञासा तभी हो सकती है जब वेदाध्ययन किया हो, 
सलिए धर्मजि् नियमसे के अपने पूव विद्यमान कारण वेदाधष्ययनकी अपेक्षा रखती है, वंसे ही 
ब्रह्मजिज्ञासा भी नियमत: अपनेसे पुर्वं जिस कारणकी अपेक्षा रखती है उसे कहना चाहिए। मैंदिं 
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वीधानन्तथ विशेषः। न घरंजिज्ञासायाः प्रागप्यथीतवेदाप्तस्प बरह्मजिज्ञासो पत्ते: । एयथा 
तर हटयाद्रवदानानामानन्तय(नयमःः क्रमस्य विवश्षितत्वान्न त/ह क्रमो विवश्चितः, शोप- 


शोपि सं 'थघिक कि 2 हआ: य 222 पे ध्आ न न्‍्क 
पेत्वेषइथिकृताधिकारे वा प्रमाणाश्रावात्‌, धर्म्रह्मजिज्ञासयों: फलजिज्ञाम्पभदात। 
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बीनीतीि?ए लीयनणयी न हनन िलनननननकालन-नाथाना: थम नाकाम >> पिज---+ 


स्वाष्याय अध्ययचका आनन्‍्तयें तो दोनों ( धर्मजिज्ञासा ओर ब्रह्मजिज्ञासा ) में समान है | यदि कहो कि. 
ब्रह्मजिज्ञासासें धमजिज्ञासासे कर्मज्ञानका आनन्तय विशेष है, तो यह यक्त नहीं है, क्योंकि अधीत 
वेदान्त पुरुषको भी धमजिज्ञासासे पहले ब्रह्मजिज्ञासा हो सकती है । 
और ज॑ंसे हृदय आदिके अवदानों ( छेदन ) में आनस्तर्य क्रमका नियम है, क्योंकि वहाँ क्रम 
विवक्षित है, वसे यहाँ ( ब्रह्म जिज्ञासामें ) क्रम विवक्षित नहीं है। घर्मंजिज्ञासा और ब्रद्माजिज्ञासामें 
अद्भाह्िमाव अथवा अधिकृताधिकार मोननेमें कोई प्रमाण नहीं है, एवं दोनोंके फल और जिन्नास्यमें 
.. सत्यानन्दी-दीपिका _ अडटकक 
स्वाध्यायाध्ययन ( पितृ आदि परम्परासे प्राप्त वेद शाखाका अध्ययन ) के अन्तर ब्रह्मजिज्ञासा स्वीकार 
करें तो यह अर्थ 'अथातों धमजिज्नासा' इस सूत्रसे ही सिद्ध हो जाएगा, फिर 'अथातों ब्रह्मजिज्ञासा' इस 
नूतन सूत्रकी रचना व्यर्थ सिद्ध होगी । इसलिए वेदाध्ययनके आनत्तयसे भिन्न आनन्तर्य यहाँ अपेक्षित 
है | वादीका अभिप्राय यह है कि ब्रद्मयाचारी आचायकुलमें विधिवत्‌ वेदका अध्ययन करता है और 
जिज्ञास्य धर्म ( यज्ञादि ) का केवल ज्ञान प्राप्त कर सकता है। परन्तु वह उनका अनुष्ठान नहीं कर 
सकता, क्योंकि अनुष्ठेय यज्ञ आदि कम गृहस्थ ( सपत्नीक ) होकर किए जाते हैं, इसलिए ब्रह्मजिज्ञासा 
वेदाध्ययनके अनन्तर केवल कमका ज्ञान होनेपर होती है। जंसे “तसेतं वेदानुबचनेन बाह्मयणा 
विविदिषन्ति । ( ब्रु० ४।४।२२ ) ( उस प्रत्यगभिन्न ब्रह्मको वेदाध्ययनसे ब्रह्मजिज्ञासु जाननेकी इच्छा 
करें ) यह श्रुति प्रमाण है । अत: धर्म॑जिज्ञासासे ब्रह्मजिज्ञासामें कर्मज्ञानका आनन्तय विशेष है । 
समाधान-कमंके ज्ञानसे तथा अनुष्ठेय यज्ञादिरूप धर्मकी जिज्ञासासे पू् भी वेदान्त-उपनिषव्‌- 
का अध्ययन करनेवाले पुरुषको ब्रह्मजिज्ञासा हो सकती है । यह कोई नियम नहीं है कि जब कर्मज्ञान 
तथा धर्म॑जिज्ञासा हो तभी ब्रह्म जिज्ञासा हो अन्यथा नहीं, इन दोनोंका परस्पर कार्य-कारणभाव मी नहीं 
है । इसी आशयका “यदि वेतरथा बत्रह्मचर्यादेव प्रत्नजेत्‌' अथवा ' ब्रह्मचय समाप्य गुही भवेत्‌” इसके 
विपरीत यदि बैराग्य हो तो ब्रह्मचर्याश्रमसे ही संन्यास ग्रहण करे )यद॒हरेव विरजेत्तद्हरेव प्रचजेत 
( जिस दिन बेराग्य हो उसी दिन संन्यास ग्रहण करे ) इत्यादि जाबाल श्र॒ति प्रतिपादन करती है। अतः 
यह स्पष्ट है कि कर्मज्ञानकी अथवा धमजिज्ञासाकी ब्रह्मजिज्ञासामें अपेक्षा नहीं है । 'जायमानो वे 
ब्राह्मणस्थिभिक्र णवान जायते' ( जाबाल ) ( उत्पन्न हुआ द्विज तीन ऋणवाला होता है ) इससे जब 
तक अनुष्ठेय यज्ञ आदि कर्मकर देव ऋण, पितृ कण तथा ऋ षि नर ण इन तीन ऋणोंसे मुक्त न हो तब 
तक ब्रह्मचर्यसे संन्यास ग्रहण नहीं कर सकता । यद्यपि इस श्रतिवाक्यमें 'जायमाने:' इस पदका अं 
अर्थ ऐसा ही प्रतीत होता है, तो भी टीकाकारोंने इस पदका जथ ऐसा किया है कि जाय मात 
गाह॑स्थ्य संपद्ममान अर्थात्‌ विधिवत्‌ मार्याका पाणिग्रहणरूप गाहस्थ्यको प्राप्त होनेवाला ह्विज तीन 
ब्ाणवाला होता है । ऐसा अरथ करनेये “यदि चेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रच्र॒जेत' इस शतिवाक्‍्यके साथ 
कोई विरोध नहीं है । इसलिए ब्रह्म जिज्ञासामें कमंज्ञानके आनलन्‍्तयंकी अपेक्षा नहीं है । क्‍ ॥॒ 
७ वादी अब प्रकारान्तरसे आनस्‍्तयका प्रतिपादन करता हैं कि सूच्रस्था अथ दब्दकाअथ 
क्रम हो । जैसे 'हृदयस्याग्रेडबद्यति अथ जिह्वाया अथ वक्षसः ( तै० सं० ) '( प्रथम उस अग्नीषोमीय 
पशुवे:ः हृदयका, अनन्तर जिद्धाका, अनन्तर वक्षःस्थलका छेदन करे ) यह वाक्य अस्तीध्ोमोस पंशुनागनि 
77 7:४४ है। यहाँ 'भथ' दब्दसे अवदानका क्रम अभिश्रेत है । अथवा ' बह्मत्रय समराप्य ग्रही मवेत्‌, गुदा 
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भी भेद है। धर ज्ञान अभ्यदय फलवबाला है तथा वह अनुष्ठानकी अपेक्षा रखता है। ब्रह्मशान तो 


मोक्ष रूप फल्वाला है और वह अन्य अनुष्ठानोंकी अपेक्षा नहीं रखता । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
सूत्वा वनो भसवेत्‌ , वनी भूत्वा प्रच्नजेत्‌ ( जाबा० ४ )( ब्रह्यचयय समाप्त कर गृहस्थ हो, गृहस्थ होकर 
परचात्‌ वानग्रस्थाश्रम ग्रहण करे, वानप्रस्थाश्रमी होकर संन्यास ग्रहण करे ) जेसे यहाँपर क्रम विवक्षित 
है, बसे धर्मंजिज्ञासाके अनस्तर ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए। इस प्रकार 'अथ शब्दका अथ क्रम हो 
सकता है, परन्तु यहाँ धर्मॉजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासामें क्रमका नियम नहीं है, क्योंकि हृदय आदिका 
अवदान तो युगपत्‌ एक कर्तासे होना संभव नहीं है, इसलिए उनमें क्रमकी विवक्षा की गई है। 'ग्रृही 
भूत्वा वनी सवेत्‌' । अथवा 
“अधीत्य विधिवद्लेदान्पुआ्रांश्रोत्पाथ धमंतः । इष्ठा च शक्तितो यज्ञेमनो मोक्षे निवेशयेत' ॥ 
( विधिवत ब्रह्मचयं आदि नियमोंका पाछलन करता हुआ आचाये कुलमें विधिवत्‌ वेदोंका अध्ययन 
कर गाहंस्थ्य होकर धर्मानुसार पुत्रोंकी उत्पत्तिके अनन्तर यथाशरक्ति यज्ञों द्वारा देवोंकी प्रसन्नता संपादित 
कर मन सोक्षमें लगाना चाहिए) “अनधीत्य द्विजो वेदानलुत्पाद्य तथाव्मजान्‌ । अनिष्ठा चेबर यज़ेश्व मोक्ष- 
मिच्छन्त्रजत्यघधः ॥ यह स्पृति निन्‍दा करती है । इस प्रकार श्रुति और स्मृतिसें क्रम और अधिकृत 
अधिकारका विदशद वर्णन उपलब्ध होता है। जिसका धरममें अधिकार हो उसीका मोक्षमें अधिकार है इसे 
अधिकृत अधिकार कहा जाता है। परल्तु क्रम अथवा अधिकृत अधिकार तो उस व्यक्तिके लिए है जिसका 
अन्त:करण संसारी भोग वासनाओंसे मलिन है । जिसका अन्त:ःकरण इस जन्म अथवा जनन्‍्मान्तर कृत 
निष्काम यज्ञ आदि कम तथा देवोपासना आदिसे शुद्ध है तथा जो विवेक आदि साधन चतुष्टय सम्पन्न है, 
उसके लिए तो क्रमका “यदि वेतरथा ब्रह्मचयादेव प्रच्रजेत्‌ ग्रहाद्वा वनाह्दा' 'यद॒हरेव विरजेत्‌ तद॒हरंब 
प्रत्रजेतः ( जाबा० ४ ) इत्यादि श्रुति स्वयं खण्डन करती है । 
जैसे “दशपूणमासाभ्यामिष्ठा सोमेन यजेत' ( स्वगंकी कामतावाला पुरुष दर, पूर्णमास याग 

कर सोम याग करे ) यहाँ दंशं, पू्णणास याग अद्भी है और जिन प्रयाज आदि क्रियाओंद्वारा वह 
निष्पन्न होता है वे क्रियाएँ यागके अद्भ हैं। इसलिए दर, पूणमास याग अजद्भी-प्रधान हैं और प्रयाज 
आदि क्रियाएँ उनके अद्भ-अप्रधान हैं। इस प्रकार दोनोंका अजद्भाड्धिमाव है । बसे इन जिज्ञासाओंमें 
अद्भाड्भरिमाव भी नहीं है, क्‍योंकि दोनोंमें प्रधान और अप्रधानभाव नहीं है। अधिक्वताधिकारसे 
अभिप्राय यह है कि एक विषयमें अधिकार पानेवाला व्यक्ति अन्य विषयोंसें भी अधिकार सम्पन्न 
होता है । (क) जैसे “दह्पूणमासाभ्यामिष्ठा सोमेन यजेत' जो दर्ां, पूणभास यागमें अधिकृत है उसका 
ही सोमयागमें अधिकार है अर्थात्‌ जो प्रधान यागमें नियत अधिकृत होता है बही अज़्ों अथवा भिन्न 
यागमें अधिकारी होता है । (ख) दर्श पूर्णणास यागमें चमससे जलू आनयका विधान है, परल्तु यदि 
पशु कामनावाला हो तो “गोदोहनेन पशुकामस्य' ( पशुकी कामत्तावाला गोदोहन नामक पाज्रसे जल 
लावे) यहाँ जो पुरुष दर्श पूर्णणास यागमें अधिकृल है उसका गोदोहन पातज्रसे जल ले आनेमें अधिकार है। 
परन्तु प्रकरणमें ऐसा नहीं है। जो धमजिज्ञासामें अधिकृत हो यदि बही ब्रह्मजिज्ञासामें भी अधिकारी 
हो तो अधिकृताधिकार हो सकता है। परन्तु ऐसा यहाँ नहीं है, क्‍योंकि दोनोंके अधिकारी आदि 
भिन्न-मिन्न हैं। जैसे अधिकारीके भेदसे अथंशास्त्र और धमंशास्त्रका क्रम नहीं है, वैसे यहाँ 
भी है। किच्च दोनों जिज्ञासाओंके फल और विषयमें भी भेद है, यथा-धमज्ञानका फल अभ्युदय है और 
ब्रह्मतानका फल मोक्ष है, इससे दोनों प्रकारके क्रम नहीं हैं, अत: 'अथ' दाब्द आनल्तर्याथंक है। 
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त भूर्त ब्रह्म जिज्ञास्यं निल्यत्वान्न पुरुषव्यापारतन्त्रम। चोद न: 3 । याहि' 
५ की. श्र वचविषये नियश्ञ > श्वयावाकरूककला रथ गत ह 
चोदना धर्मेस्य लक्षण सा स्वविषये नियुञञानेव पुरुषमवबोधयति। व्रह्मचोंदना तु पुरुष- 

द्च् हर ८ अचब ।भ ०२५ के आज कल |! ७. हि रा 
पवबोधयश्येव केवछम्‌, अववोधस्य चोदनाजन्यस्वान्न पुरुषो षववोधे नियुज्यते। यथा 5स्षा- , 
हक] श्र भर कक कर तय पि्‌ न ९.28 
थंसंनिकर्पणार्थाववोचे, तद्वत्‌ | _तस्मात्किमंपि वक्तव्य यदनन्‍्तरं ब्रह्मजिज्ञासोपदिश्यत 
किक 


न्‍तरापक्षम । # भव्यश्य चर्म! जिज्ञाघ्यो ५० ज्ञानकालेस्ति, पुरुषदर्थापार तन्जत्वात्‌। इह 
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धमजिज्ञासाका विषय धर्म भव्य ( साध्य ) है और ज्ञानकालमें नहीं है, क्योंकि वह पुरुष 
व्यापारके अधीन है । यहाँ-ब्रह्ममीमांसामें तो सिद्ध ब्रह्म जिज्ञास्य है, वह नित्य होनेसे पु€षव्यापारके 
अधीन नहीं है। किच्च बोधक प्रमाणकी प्रवृत्तिके भेदसे भी जिज्ञास्य-भेद है। जो विधि धर्मका 
लक्षण ( ज्ञापक ) है वह पुरुषको स्वविषयमें नियुक्त करती हुई बोध कराती है। ब्रह्म वोधक प्रमाण 
तो पुरुषको केवल बोध ही कराता है, अवबोध ब्रह्मप्रमाणसे जन्य है । इसलिए ब्रह्मप्रमाण ( अयमात्मा 
ब्रह्म ) पुरुषको ज्ञानमें नियुक्त नहीं करता । जेसे इन्द्रिय विषयके सन्निकषंसे उत्पन्न ज्ञानमें 
नियक्ति नहीं होती । इसलिए जिसके अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासाका उपदेश किया जाता है ऐसा कोई 
असाधारण हेतु कहना चाहिए । कहते हैं --नित्य और अनित्य वस्तुका विवेक, इस लोक तथा 


सत्यानन्दी-दी पिका 


»& यदि धर्मजिज्ञासा तथा ब्रह्माजिज्ञासामें क्रमरूप आनन्‍्तये नहीं है, तो कर्म और ज्ञान 
दोनोंसे ही मोक्ष मानना चाहिए, क्योंकि हमारे ( समुच्चय वादियोंके ) मतमें ज्ञान कम समुच्चयसे 
मोक्ष प्राप्ति मानी जाती है। परन्तु यह समुच्चयवाद भी युक्तियुक्त नहीं हैं, क्योंकि धर्म और ब्रंह्मा- 
ज्ञानका स्वरूप, फल और हेतु भिन्न-भिन्न हैं। धमजिज्ञासाका विषय धर्म है, वह जन्य होनेसे अनित्य 
है और ज्ञानकालमें नहीं है अर्थात्‌ स्वोत्पत्तिके पूर्व प्रत्येक कमका पहले ज्ञान होता है, पश्चात्‌ उसके 
सम्पादन करनेकी इच्छा, अनन्तर पुरुष प्रयत्नसे उसको निष्पत्ति होती है, इससे धम साध्य है । 
परन्तु ब्रह्म तो नित्य सिद्ध वस्तु है, अतः वह पुरुषकी किसी भी क्रियासे उत्पन्न नहीं होता । इस प्रकार 
'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' ( ब्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त है ) ब्रह्मवेदमत्न आसीत' ( सृष्टिके पहले 
यह सब एक अद्वितीय ब्रह्म ही था ) 'एब महानज आत्मा ( यह आत्मा महात्र अज़ है ) 'अजो 
नित्य: शाश्रतोड्यं पुराण: ( म० गी० २।२० ) यह आत्मा अज, नित्य, शाश्वत और पुराण है ) 
इत्यादि श्रति-स्मृति भी ब्रह्मको नित्य सिद्ध कहती हैं, तो इससे सिद्ध होता है कि ब्रह्म नित्य सिद्ध 
. और घर्म॑ नित्य साध्य है । इस प्रकार अत्यन्त वलक्षण्य होनेसे दोनोंका स्वरूप भिन्न भिन्न है। अब 
“चोदना” आदि भाष्यसे धर्म और ब्रह्ममें प्रमाणसे भी भेद दिखलाया जाता है---अज्ञातज्ञापक 
वाक्यमत्र चोदना” 'अज्ञात वस्तुका ज्ञापक ( लोट, लेट, लिडू आदि युक्त ) वेदवाक्य अथवा राब्द 
यहाँ चोदना कहा जाता है” इन चोदनाओंके भेदसे भी जिज्ञास्य धर्म और ब्र हामें भेद है। जेसे-- 
'स्वरगंकामों यज्ेतः यह विधिवाक्य अपने विषय धमंके साधन भूत याग आदियें प्रवृत्त करता हुआ 
ज्ञान कराता है और “अयमात्मा ब्रह्मा ( बृह० २।७।१९ ) (यह प्रयगात्मा जहा है ) इत्यादि ब्रह्म- 
चोदना "मैं ब्रह्म स्वरूप हूँ' इस प्रकार उत्पन्न ज्ञानमें नियुक्त नहीं करती केवल स्वरूपभूत ब्रह्मका अभेद 
ज्ञान कराती है जो संसारके बीजभूत अनादि अविद्यासे आवृत्त-सा है । 


धमंजिज्ञासा और ब्रह्म जिज्ञासामें जब “अथ' दब्दका अर्थ क्रम नहीं है, तो अन्ततोगत्वा अर्थ 
शब्दका अथ्थ आानन्तयं ही सिद्ध होता है। अब यह प्रदइन उठता है कि ब्रह्मजिज्ञासा किसके अनन्तर 
कत॑व्य है ? क्योंकि अनन्तर दाब्द अपनेसे पुबंकी निद्चिचत अपेक्षा करता है । 
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इसति। #उच्यते-नित्यानित्यवस्तुविवेकः, इहासुज्माथभोगविरागः, रामदमादिसतााथनसंपत 
सुमुझ्षुत्वं च। तेषु हि सत्सु प्रागपि थमेजिज्ञासाया ऊध्य॑ च्व दाक्यते त्क्म जिज्ञासित 
ज्ञातूं सै, न विपयेये। तस्मादथदाब्देन यथोक्तसाधनसंपत्त्यानन्तयेमुपदिस्यते । # अत 
शब्दो हेत्वश+] यस्माह्देद एवाण्निहोचादीनां अ्रेयःसाधथनानामनित्यफलूतां दशायति-- 
'तद्ायथेह कस चितो लछोकः क्षीयते, एवसेवामुनत्न पुण्यचितो छोकः क्षीयते' (छान्दों० ८95) इत्यादिः। 

था बह्मविज्ञानादपि परं पुरुषाथ दर्शायति--ब्रह्मविदाप्नोति परम (तैतज्ि०२।१) इत्यादिः । 


प्रछोकस्थ विषय भोगोंसे विराग, शम-दम आदि साधन सम्पत्ति और मुमुक्षता ( मोक्षकी इच्छा )। 
उन साधनोंके होनेपर ही धर्मजिज्ञासासे पूर्व तथा पच्चात्‌ भी ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्नान हो सकता है, 
अन्यथा नहीं । इसलिये “अर्था शब्दसे पूर्वोक्त साधन सम्पत्तिके आनन्तयंका उपदेश किया जाता है। 
अतः राब्द हेतु अथंक है। 'तद्यथेह् ० ( जैसे यहाँ कमोसे उपाजित अन्न आदि भोग्य पदाथ क्षीण हो 
जाते हैं, वसे हो परलोकमें पुण्य कर्मोंसे सम्पादित स्वर्ग आदि भोग मी नष्ट हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुति 
ही अेयके साधनभूत अग्निहोत्र आदिका अनित्य फल दिखलाती है। इसी प्रकार “ब्रह्मविदाह्नोति परम 
सत्यानन्दी-दीपिका ; 
$७ “तस्सादेवंविच्छान्तों दान्‍्त उपरतस्तितिक्षु:ः ससाहितो भ्ूत्वा55त्सन्येवात्मानं पत्यति सव- 
सात्सानं पश्यति' ( बछृह० ७॥४।२३ ) ( अतेः इसप्रकार जाननेवाला शानन्‍्त, दानन्‍्त, उपरत, तितिक्षु 
और समाहित होकर आत्मामें ( विज्युद्ध अन्तपकरणमें ) ही आत्माको देखता है, समीको आत्मा 
देखता है ) इत्यादि श्रुति भी ब्रह्मजिज्ञासाके लिए साधन चतुष्टयसम्पन्न अधिकारीका प्रतिपादन 
करती है । “तद्विजिज्ञासस्व' “उसके जानने की इच्छा कर' क्योंकि 'ज्ञानादेव तु केवल्यम ( मोक्ष केवल 
ज्ञानसे ही होता है ) अतः ब्रह्मजिज्ञासा धर्मजिज्ञासासे पूर्व तथा पदचात्‌ भी संमव है । इसलिए साधन 
चतुष्टयके होनेपर ही ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञान हो सकता है, अन्यथा नहीं । इस अन्वय-व्यतिरेकसे 
यह सिद्ध होता है कि ब्रह्माजिज्ञासा तथा ब्रह्माज्ञान दोनोंके प्रति साधन चतुष्टय असाधारण कारण है । 
साघन चतुष्टय सम्पन्न व्यक्ति ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्माज्ञानमें अधिकारी है | परच्तु सर्वप्रथम तो साघन 
चतुष्टय सम्पन्न अधिकारीका ही अभाव है ? क्‍योंकि उन साधनोंमें से वराग्यका संभव नहीं है | यद्यपि 
क्षणिक ऐहिक विषय सुखसे वेराग्यका संभव है, तो भी “अपास सोससम्दता अभ्ूम' ( यागमें सोम 
पानकर हम अमर होते हैं ) । 
स्वगलोके न मय किश्वनास्ति न तत्न त्वं न जरया विभेति । 
उभे तीरत्वाउशनायापिपासे शोकातिगो मोदते स्वगंलोके ॥ (कठ० १॥३२) 
( हे मृत्यु देव ! स्वर्ग लोकमें रोग आदि जन्य किच्चिद्‌ मी भय नहीं है, वहाँ आपका भी वश्ञ नहीं 
चलता, वहाँ कोई वृद्धावस्थासे मयमीत नहीं होता अर्थात्‌ वहाँ बुद्धावस्था नहीं होती, स्वगलोकसमें 
पुरुष भूख और प्यासका अतिक्रमणकर शोक रहित होकर आनन्दित होता है ) इत्यादि श्रुति स्वग्मे 
दुःखामावकां प्रतिपादन करती है । अतएव निरन्तर सुख होने तथा दुःखका अमाव होनेसे स्वगंस्थ 
व्यक्तिकों कदापि वराग्य नहीं हो सकता । बेराग्यका अमाव होनेसे शेष साधनोंका अभाव तो स्वभाव- 
सिद्ध है, अतः इस ग्रन्थका आरम्भ व्यर्थ है। इसप्रकारको दाज्भाकी निवृक्तिके लिए भगवान्‌ सूत्रकारने 
सूत्रमें 'अतः' दाब्दका प्रयोग किया है । 
९ वादीने पहले जो यह कहा था कि अग्निहोत्र आदि कर्मोंसे सम्पादित स्वर्ग आदि फल नित्य 
है, अतः उसे प्राप्तककर साधक कदापि वेराग्यशीलरू नहीं हो सकता, वह युक्तियक्त नहीं है, क्योंकि 
" तयथेह कमचितो छोकः क्षीयते' तथा “आज्रह्मभुवनाछोकाः पुनरावर्तिनो5जुन । ( भ० गी० <।१६ ) 
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अधि० ९ सखू० है भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकासहित | २७ 


तस्माद्यथोक्तलाधनसंपत्त्यनन्तर ब्रह्जिज्ञासा कतंव्या | » ब्रह्मणो जिज्ञासा ब्रह्मजिज्ञासा। 
ब्रह्म च. वक्ष्यमाणलक्षर्ण जन्माद्यस्य यतः इति। अत एव न ब्रह्म! शब्दस्य जास्याद्र्था- 
न्तरमाशक्लितव्यम्‌ । ब्रह्मण इति कमेणि पष्टी, न शेषे; जिज्नास्यापेक्षत्वाजिज्ञासायाः, 
ज्िज्ञास्यान्तरानिद्शात्य | # ननु शेषषष्टीपरिशग्रहे५पि बह्मणो जिज्ञासाकमेत्व॑ न विरु ध्यतें, 


5 + 77307 3३ मे 30 3 अमन लीन मजिकीलिनलिनीक जी अनली निधन किक लने 
( ब्रह्मज्ञानी मोक्षस्वरूप' पर ब्रह्मको प्राप्त होता है ) इत्यादि श्रूति वाक्य ब््माज्ञानससे ही परमपुरुषाथ 
( मोक्ष ) को दिखलाता है । इसलिए यथोक्त साधन सम्पत्तिके अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए । 
ब्रहकी जिज्ञासा-ब्रह्म जिज्ञासा है । जन्माद्रस्य यतः इस सूत्रमें वक्ष्य्माण लक्षणवाला ब्रह्म है । अतएव 
ऐसी आशंका नहीं करनी चाहिए कि “ब्रह्म' शब्दका जाति आंदि अन्य अध है । “बह्ाण :? यह कमंमें 
पष्ठी है शेषमें नहीं, क्योंकि जिज्ञासाको जिज्ञास्यकी अपेक्षा होती हैं और यहाँ ( ब्रह्मके सिवा ) अन्य 
सत्यानन्दी-दीपिका 
“ते त॑ भुक्त्वा स्वग॒लोक विशाल क्षीणे पुण्ये मत्येछोक॑ विशन्ति ॥ (गी० ९२१) 

( हे अजुन ! ब्रह्मलोक पर्यच्त सब लोक पुनरार्बात स्वमाववाले हैं। वे उस विश्वाल स्व ग़छोककों 
भोगकर पुण्य क्षीण होनेपर मृत्युलोकको प्राप्त होते हैं ) इत्यादि श्रुति, स्मृति वाक्य पुण्य कर्मोसे 
संपादित स्व आदि फलको अनित्य कहते हैं। और “यत्कृतक तदनित्यम्‌ ( जो जन्य हैं वह अनित्य 
है ) यह व्याप्ति भी है। 'अपास सोमममस्ठता अभूम ई त्यादि श्रुतिमें जो स्वग आदि लोकोंका अमृतत्व 
प्रतिषादित है, उसका अभिप्राय यह है कि पृथिवी आदि लोकोंकी अपेक्षा स्वर्ग आदि लोक अधिक 
काल स्थायी हैं, अतः उनमें अपेक्षाह्षत अमृतत्व है स्वरूपसे नहीं। किच आमभूतसम्परूवं स्थानम- 
रूतत्वं हि साष्यते' ( विष्णुपुराण ) ( प्रलयप्यन्त स्थायी ये स्वर्ग आदि लोक अमृत शब्दसे कहे 
जाते हैं ) परन्तु वास्तवमें अतोडन्यदातम' ( ब्रह्मसे भिन्न सब दुःखडप मिथ्या है ) इससे स्वग 
आदि लोकस्थ मोग्य पदार्थोंसे भी विवेकीको अवध्य वेराग्य होता हैं। इस प्रकार वादा संपत्ति सिद्ध 


होनेपर अधिकारी भी सिद्ध है, उसके सिद्ध होनेसे उसके द्वारा ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए यह सिद्ध 
हुआ । इस तरह इस ग्रन्थके आरम्म करनेमें विप्रतिपक्तिको कोई स्थान नहीं है| 
# दांका--'धर्माय जिज्ञासा! धमंजिज्ञासा अर्थात्‌ धर्मके लिए जिज्ञासा, क्या इसके समान 
“द्यजिज्ञासा' इस समस्त पदमें भी '्न हाणे जिज्ञासा' ब्रह्मजिज्ञासा अर्थात्‌ ब्रह्मके लिए जिज्ञासा 
इस प्रकार चतुर्थी तत्पुरुष समास है ! समाधान--'जिज्ञासा' पद 'ज्ञा' धातुसे इच्छा अथमें सन्त 
प्रत्ययसे निष्पन्न हुआ है, इच्छाकी उत्पत्ति ज्ञानसे होती है। ज्ञान ज्ेयके बिना नहीं होता, एव 
जिज्ञासा भी ज्ञानके विना नहों होती । इस लिए इच्छा पहले अपने ज्ञानरूप कमकी अपेक्षा करती है 
पद्चात्‌ फलकी । ज्ञानका कम ज्ञेय ब्रह्म है । इससे प्रथम इच्छाके कमरूप ज्ञानके' लिए “ब्रह्मणो- 
जिज्ञासा-ब्रह्मजिज्ञासा-त्रह्यकी जिज्ञासा यहाँ षष्ठी तत्पुरंष समास ही युक्त है । यह षष्ठी विभक्ति 
कर्म अर्थमें है अन्य अर्थमें नहीं, क्योंकि कर्मका ग्रहण होनेपर फल भी कम आप कि 
जाता £ है वहीं फल है। धरमजिज्ञासामें स्तर मो फलको मुंझ्य' रखकर 
चतुर्थी ५ वि किया दा है, हे प्रकृतमें ऐसा नहीं है । ै सद्यपि ब्राह्मणो न्‌ हन्तव्य 
( ब्राह्मणकणी हिंसा नहीं करनी चाहिए ) यो ब्रह्मा विद्धाति पूचम' ( जो बहा को अथम ह जला 
: करता अथवा धारण करता है ) ' कर्म ब्रह्मौक्नेव॑ विधि! ( कम ब्रह्म-वेदसे उत्पन्न हुआ जानो ) "्रह्मवेद्‌ 
ब्रहोव भवति” ( ब्रह्मको जाननेवाला त्रह्म ही होता है ) इस प्रकार ब्रह्म दब्द ब्राह्मणत्व जाति, ब्रह्मा, 
वेद, परमात्मा आदि अनेक अर्थोमें प्रयुक्त होता दस सादेह होता है, तथापि प्रहत शह्म गा 
परमात्माका ही बोधक है अन्यका नहीं । जिस ब्रह्मविषयक जिज्ञासाका उल्लेख किया गया है उस 


. ब्रह्मका लक्षण अग्निम सुत्र २ में कहा जायगा । यहाँ जिज्ञासाका जिज्ञास्य ( विषय ) केवल ब्रह्म ही है। 
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५८ ब्रह्मसत्न-शाडूरभाष्य | आ० १ पा० | 


सम्बन्धसामान्यस्य विशेषनिष्ठत्वात्‌। एक्मपि प्रत्यक्ष ब्रह्मणः कमेत्वस॒त्स्तज्य सामान्य- 
द्वारेण परोक्षे कमेत्यं कल्पयतो व्यथ प्रयासः स्थात्‌। #न व्यथः, ब्रह्माश्चिताशेष विचार 
प्रतिज्ञानाथेत्वादिति चेन्न; प्रधानपरियग्रहे तदपेक्षितानामथोश्षिप्तत्वात्‌। तह्म हि झ्ञानेता: 
प्तुमिछतमस्वास्प्रधानम्‌। तसिसिन्‍्प्रधाने जिज्ञासाकरमेणि एरिग्रहीते ये।जज्ञासिते उन्ना ब्रह्म 
जिज्ञासित न सव॒ति, तास्यर्थाश्षितान्येबेति न पृथकसूज्यितव्यानि | यथा राजासा गचछती 
त्युक्ते सपरिवारस्य राज्ञो गमनसुक्ते भवति, तद्धत्‌। # श्र॒त्यनुगमाज्च | पता वा इसान भूतानि 
जायस्ते' (तैक्ति० ३।१) इत्याय्ाः श्रतय*, 'तहिजिज्ञासस्व, तद्ब़ह्म' (सेत्ति० ३।१) इति प्रत्यक्षमव 
जिज्ञास्यका निर्देश नहीं है। यदि कहो कि शेषसें षष्ठोके स्वीकार करनेपर भी ब्रह्म में जिज्ञासा-कर्म्व 
विरुद्ध तहीं है, क्योंकि सम्बन्ध सामान्य विशेषमें मो रहता है। इसप्रकार भी ब्रह्म में प्रत्यक्ष कमत्तक्ो 
छोडकर सामान्‍्य-सस्वन्ध द्वारा परोक्ष कर्त्वकी कल्पता करनेवाले तुमको व्यथ ही प्रयास होगा। 
यदि ऐसा कहो कि यह प्रयास व्यथे नहीं है, क्योंकि ब्रह्यके आश्चित सब पदार्थोके विचारको प्रतिज्ञाक्े 
लिए है ? तो यह यक्त नहीं है, कारण कि प्रधानका परिग्रहण होनेपर तदपेध्तलित सब पदाथोंश 
अर्थतः जआक्षेप ( ग्रहण ) हो जाता है। ब्रह्म ही ज्ञानसे प्राप्त करतेके लिए इश्तम होनेसे प्रधान 
है। जिज्ञासाके कर्म उस प्रधानका परिग्रह होनेपर जिन जिज्ञासितोंके विना ब्रह्म जिज्ञासित नहीं होता 
वे तो अथतः आशक्षिप्त ( ग्रहण ) किये जाते हैं, अतः उत्तको पृथक सूत्ित नहों करना चाहिए 
अर्थात्‌ सूत्रमें उनके पृथक ग्रहणकी अपेक्षा नहों हैं। जेंसे कि यह राजा जाता है' ऐसा कहनेते 
सपरिवार राजाके गमनका कथन हो जाता है, वंसे ही । और अतिके अनुगससे भी कममें षष्डी है, 
यतो वा०' ( जिससे ये प्राणी उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि श्रुतियों 'तह्रिज़िज्ञासस्ब” (उसकी जिज्ञासा कर 


सत्यानन्दो-दी पिका 


# यद्यपि यह हो सकता है कि वेदान्तवाक्य जिज्ञासाके कम हों, ब्रह्म और जिज्ञासाका शेषशेषिभाव 
सम्बन्ध हो, तथापि इच्छाके क्मरूपसे श्रुत ब्रह्मको छोड़कर अश्रुतकी कल्पना करना 'करस्थं पायल 
त्यक्त्वा कूपर लेढि म्रूढधी: ( मूखंका हाथपर रखी खोरको छोड़कर कुहुनीके चाटनेके समान होगा ] 
निष्कर्ष यह है कि कमंमें षष्ठी स्वीकार करनेपर सूत्रद्धारा जिज्ञासाका ब्रह्म ही श्रुत कर्म है। शका-- 
'घष्ठी शोषे! ( पा० सृु० २।३।५० ) इस व्याकरण सत्रके अनुसार सम्बन्ध स क प्रतीत होता है। 
क्‍ सामान्य सम्बन्धके ज्ञात होनेपर विशेष सम्बन्धकी आकांक्षा होती है ? ससमाधाव--इस प्रकारसे क्र 

द ३५४३४ जी डे अत्पक्षत: कऋरुकमणोकृति (पा मन रो | ) ( कृदल्तके योगमें कतृबाचक के 
सा हे है ) इस सूत्र अनुसार ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा, इस पदसे हद 
|| शुझुन, अत्यय प्रथम प्रत्यक्ष कक शान कराता है। हवा अहासे पत्यक्ष कर्मफों छोडफर 'पष्टी सेरे 
। इस सूत्रसे अश्र॒त कमंकी कल्पना करना व्यथे प्रयास मात्र व "जप _>असि पु 
| | | | पक्षीके अभिप्रायकों "न व्यरथें:' इत्यादिसे अभिव्यक्त करते है । हे 
| | & पूर्वपक्षी--षष्टी शेषे' इस व्याकरण सूत्रके शैषमें से ै 
द | | | क्‍ इसका '्रह्मसम्बन्धी जिज्ञासा' ऐसा अथे सिद्ध के “अप अदा के 33 कहे 
(करिए द युक्ति, ज्ञान, साधन और फ़ल इत सबके विचारको भी प्रतिज्ञा भय ओर ब्रह्म पुल्यात्री का लिज्ञासरे 
|| ही ब्रह्मशान होता है। कमंमें षष्ठी मानने कि हो जाएगी, क्योंकि इतकी ! होता है, 
क्‍ | ॥ ब्रह्मसम्बन्धी लक्षण आदिका नहीं, इस ० “ “दे ऊमभूत ब्रह्मका ही केवल विचार ्. 
4]] तत्सम्बन्धी प्रयास व्यर्थ नहीं है । सिद्धान्तो 'नः ते यह के षमें षष्ठो' का ग्रहण किया गया ऐ! के 
क्‍ | ..." इसका समाधान करते हैं, 'तहिजिशाई क्र 
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अधि० १ स्ू० २ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २९, 


बह्मणो जिज्ञासाकमैत्वं दर्शायन्ति | तब्य कर्मणि पष्ठीपर्िय्रहें सरत्नेणानगतं भवति। तस्माद- 

ब्रह्मण इति कमेणि षष्ठी । & ज्ञातुभिच्छा जिज्ञासा । अवगतिपर्यन्त ज्ञानं सन्वाच्याया 
इच्छायाः कमे; फलूविषयत्वादिच्छाया: । झानेन हि प्रमाणेनावगन्तमिए्ं ब्रह्म । त्रह्माव- 
गतिएह पुरुषाथः, निःशेषसंसारबीज़ाविद्याद्यमथनिबहंणात्‌ | तस्माद्त्रदह्म विजिज्षास्ि- 
वह ब्रहा है ) इस वाक्यके द्वारा प्रत्यक्षरूपसे ब्रह्मको ही जिज्ञासाका कम दिखलाती टैं। वह कममें 
षष्ठी माननेसे हो सूजसे अनुगत होता है अर्थात्‌ सूत्रके साथ श्रुतकी एकवाक्यता होती है, इसलिए 
'बरहाण:' यह कममें पष्ठो है। जाननेकी इच्छाका नाम जिज्ञासा है। ब्रह्म साल्षात्कार पर्यन्त ज्ञान 
सन्‌ प्रत्ययवाच्य इच्छाका कम है, क्य्रोंकि इच्छा फल विषयक होती है । ब्रह्म ज्ञानरू्प प्रमाणसे 
जाननेके योग्य है। ब्रह्मका साक्षात्कार ही पुरुपार्थ है, क्‍योंकि उससे नि:ःशेष संसारके बीजमूत 
अविद्या आदि अनर्थोंकी निवृत्ति होती है। अतः ब्रह्मकी जिज्ञासा करनी चाहिए । वह ब्रह्म प्रसिद्ध है 





सत्यानन्दी-दीपिका 
( उस-ब्रह्मको जिज्ञासा कर ) यह श्रुति वाक्य भी ब्रह्मजिज्ञासाका ही प्रतिपादन करता है । सारांश यह 
है कि 'कममें षष्ठी' माननेसे श्रुति और सूत्रकी एकवाक्यता प्री होती है । 

9 'श्रत्यनुगमाच्च' यह संग्रह वाक्य है । “विस्तरंणंपदिष्ठानामथानां सूत्रभाष्ययो: । निबन्धों 
यः समासेन संग्रह त॑ बिदुबुघाः ॥' ( सूत्र तथा भाष्यमें विस्तारसे उपदिष्ट अर्थोका जो संक्षेपसे 
निबन्ध उसे विद्वान्‌ लोग संग्रहरूपसे जानते हैं अर्थात्‌ उसे संग्रहवाक्य कहते हैं ) यह संग्रहवाक्यका 
लक्षण है । भगवान्न्‌ भाष्यकार इसकी स्वयं व्याख्या करते हैं। 'अथातों ब्ह्मजिज्ञासा' इस सूत्रके 
साथ “तद्विजिज्ञासस्व॒ तदबह्य' इस श्रुति-वाक्यकोी एक्रव्राक्यता-एकाथ्थे;प्र तिपादकता है अर्थात्‌ ब्रह्म ही 
जिज्ञासाका कम है-.। इसप्रकार दोनोंका एक ही अथ है। परन्तु श्रुति और सूत्रका यह अथं तभी 
सिद्ध हो सकता है जब कमंमें षष्ठी स्वीकार की जाय, अतः उक्तार्थंकी सिद्धिके लिए “ब्रह्मण:ः जिज्ञासा” 
यह कम में पष्ठी है । 

6 यद्यपि अन्त:करणका वृत्त्थात्मक ज्ञान इच्छाका कारण है, क्योंकि 'जानाति इच्छति ततो 
यतते” पहले किसी वस्तुका ज्ञान होता है, अनन्तर उसके पानेकी इच्छा, तदनन्तर उस वस्तुकी 
प्राप्तिकि लिए यत्न, इसप्रकार ज्ञान इच्छाका कारण है, तथापि "मैं प्रत्यगभिन्न ब्रह्मस्वरूप है' ऐसी 
अखण्ड ब्रह्माकार अन्त:करणकी वृत्ति अनावृत प्रत्यगभिन्न ब्रह्मस्वरूपके साक्षात्कारमें हेतु है, अत 
ब्रह्मसाक्षात्कार पर्यन्त वत्त्यात्मक ज्ञान इच्छाका कम हे । क्योंकि जिज्ञासाके बिना बेदान्त-वाक्‍्योंके 
श्रवण आदिसे यह ज्ञान उत्पन्न नहीं होता, इसलिए उक्त ज्ञान इच्छाका कर्म है. और आवरण रहित 
ब्रह्मस्वरूपकी अभिव्यक्ति ही फल है, वही मोक्ष है। इस तरह आत्मसाक्षात्कार पयेन्‍त ज्ञान सन्‌ 
.. भ्रत्यय वाक्य इच्छाका कम है । इसी ज्ञानको विद्या शब्दसे कहा जाता है । उससे "मैं प्रत्यगभिन्न ब्रह्म- 
.. स्वरूप नहीं हैँ इस अज्ञान तथा उसके काय भूत अनथमय संसारको भी निवृत्ति हो जातो है, परर 
.. रज्जुमें कल्पित सर्प आदिकी रज्जुके ज्ञानसे जैसे अत्यन्त निवृत्ति होती है, बसे यहाँ संसारकी अत्यन्त 
हि बत्ति नहीं होती, अपितु बाधितानुवबृत्तिरूप निवृत्ति होती है अर्थात्‌ जैसे अज्ञानावस्थामें यह जगत्‌ 
सत्य प्रतीत होता है, बसे ज्ञानावस्थामें प्रतीत नहीं होता प्रत्युत मिथ्या प्रतीत होता है, अतः अनथंमय 
ग कक  निवत्तिके लिए ब्रह्मजिज्ञापा करनी चाहिए । इस प्रकार 'अथ' तथा “अत: दब्दसे साधन 

गय सम्पन्न अधिकारी सिद्ध होता है । इससे यह सिद्ध हुआ कि अधिकारीके लिए ब्रह्म जिज्ञासितब्य 
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[ आप है पा८ 
ब्रह्मसत्र-शाइरभाप्य ॥ पा७ १ 
! यदि प्रस्ति् , नें जि जशञास्तितव्यम्‌ | अथा< 
प्रःनस्य नित्यशुद्धत्वादयोण्था, 
सझितस्वप्रस्सिछि: । सवा झात्या- 


० 

तब्यम्‌ । & तत्पुनर्भहाय प्रसिद्धमप्रसिछ वा बह, सत ताव 

प्रसिद्ध, नैय शक्‍य जिज्ञासितुमिति | * उत्य  गत्पाद 
ै ब्न्य्ण है 

सर्चज्ष, सर्वशक्तिससन्बितम्‌; वहाशब्दस्थ हैं ४ 


प्रतीयन्ते; बृहतेधातोरथोचुगमात । ० दि के भाव्मास्तित्वप्रसिक्तिः स्थात्‌ सब छोको 
स्तिस्व॑ प्रत्येति, न नाहमस्मीति। याद हैं. छोके ब्रह्माव्मत्वेन प्रसिद्धमस्त, 





नाहमस्मीति प्रतीयात्‌। आए्मा च ब्रह्म | * याद ता 


कब "जनक मत 


द्वहै “हा क्व उसको जिज्ञासा तो उसकी जिज्ञासा नहीं होनी चाहिए, यदि अप्रसिद्ध है तो उसकी 


हे गा कक का द्वि प्रसि लय से 
अथवा अप्रसिद्ध ? यदि प्रसि मुक्त स्वभाव, सवज्ञ तथा सवशक्ति: 


जिज्ञासा हो नहीं हो सकती । इसपर कहते हैं--नित्य, ४, बुद्ध, हे 
कर तो प्रसिद्ध है । _'बूह' धातुके त्र्ह ! धातुके अथके अनुग महोनेसे ठ प्रुल्पक्ति के हे आक हा 
शुद्धत्व आदि अर्थ प्रतीत होते हैं और सबका आत्मा होनेसे अह्यका अस्तित्व प्रसिद्ध है 5 आत्माके 
अस्तित्वका अनुभव सबको होता है। मैं नहीं है ऐसा ज्ञान् किसीको नहीं होता । 5 आत्माका 
अस्तित्व प्रसिद्ध न होता तो सब लोग "मैं नहीं हूँ ऐसा अचुभव करते । आत्मा हो ब्रह्म है। 


सत्यानन्दी-दोपिका 

& ब्रह्मज्ञानके प्रति साधनरूपसे इस ग्रन्थका आरम्भ युक्त नहीं है, क्योंकि जो ब्रह्म जिज्ञास्य 
कहा जाता है, क्‍या वह वेदान्त विचारसे पूर्व ज्ञात है अथवा अज्ञात ? यदि ज्ञात है तो शास्त्रसे 
अप्रतिपाद्य होनेके कारण इस त्रन्थका विषय नहीं हो सकेगा । किच्व ब्रह्मके अज्ञानका अभाव होनेसे 
अज्ञानकी निवृत्तिर्प फल भी नहीं हो सकेगा, तब शास्त्रका विचार करता अयु क्त है। यदि अज्ञात 
है, तो उसके विषयमें कोई भी विचार नहीं किया जा सकता, क्योंकि अज्ञात पदार्थ विचारका विषय 
नहीं होता । बुद्धि-विचारके क्षेत्रमें न्त आ सकनेवाले पदार्थका विचारात्मक शास्त्रसे अथवा वेदान्तसे 
प्रतिपादन नहीं हो सकता । विषय और शास्त्रका प्रतिपाद्य-प्रतिपधादकभाव न होनेसे ज्ञान भी उत्पन्न 
नहीं हो सकता, ज्ञानके न होनेसे अज्ञानकी निवृत्तिरूप फल भी नहीं हो सकेगा । इस प्रकार प्रयोजन 
आदिका अभाव होनेके कारण यह शास्त्र आरम्भणीय नहीं है अथवा ब्रह्म जिज्ञासितब्य नहीं है, ऐसा 
पुव॒पक्षीका आशय है ॥ इस शंकाका “उच्यते' इत्यादिसे समाधान करते हैं । 


# भाष्यमें नित्य शुद्ध आदि शब्दोंस उपाधि रहित निरु दो 
सोर्वाः नर ति (5 आदि शब्दोंस उपाधि रहित निगुंण ब्रह्मका तथा स्वेज्ञ आदि शब् 
वाबिक सग्ुण ब्रह्मका प्रतिपादन है । 'सर्त्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म” ह८ थादि गे हैं। 
तथा 'बृहि व॒द्धौ' इसप्रकार ० दा त ब्रह्म इत्यादि श्रुति ब्रह्मको व्यापक कहती हैं| 
* वृद्ध। इसश्रकार व्याकरणके अनुसार निरतिशयमहस्ब अर्थमभें 'बहिः पन्न 
आ है और '“बृहत्त्वादबंहणस्वाद्वास्मैव तरह हरा अथमे बरहि' घातुसे ब्रह्म शब्द नि 
हुआ है और इहस्त्यादूबंहणस्वाद्वास्मैव ब्रह्मेति गीयते!' (भामती द्धि ये 

ही ब्रह्म कहा जाता है ) इस व्यत्पत्तिप्ते भी ब्र तो) ( बृद्धिका कारण और बहत्‌ होनेसे आत्मा 
परिच्छेद-इयता से रहित ब्रह्म गम है सि भी ब्रह्म शब्दका अथे व्यापक है । इससे देश, कार तथा वस्त 
सामानन्‍्यरूप । ज्ञात होने एम है ह । इस तरह “तत्त्वमसि! इस वाक्यस्थ बल पदसे ब्रह्म 
ही उसके विद्येष ज्ञानके प्रति हे ाता है 5 "या होती है, प्रत्येक वस्तुका सामात्य हा 
जंसे ह-:। प्स़ा ५ डर ब्नहा रा ' / पदार्थ त्मासे । ष्मी हवा प्रसिद्ध हे । 
से 0 नेहा , अल: ब्रह्मकी जिज्ञासा करनी चा हि ३3 3६४ आत्मार भी ब्रह्म प्रसि ४ 

स्व शूल्यं शून्यभ! ( सब वान्य ही है , जाहिए । यह सब 'सबस्य' इत्यादिसे स्पष्ट की 
ञ स् स्तर त्व अप्रसिद्ध है, श्त््य ही आत्मा ५ हैँ ) शत्यवादी बोद्धके अनुसार शन्‍्यके अतिरिक्त आत्मारकी 
का गा है तो व व है पता हसन लग प्तिल्व रहित अर्थात्‌ कुछ नह 
न्‍ र ४ ; हि, शशि शुसे र वृद्ध पयन्त सबको 'मैं है ऐसा है सब लोगोंक ० द ज्ञान हो, परन्तु बसके विपरीत नव जात 
अं रा ता है। इसलिए आत्माका अस्तित्व सर्वर्लीः 
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.  उसयतिरेकसे यह सिद्ध होता है कि ज्ञानका आश्रय इन्द्रियाँ हैं देह नहीं, देह तो केवल नेत्र आदि 


अधि० १ खू० २ ] भापानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित्त ३१ 


तल पक जाप बम री क सर ! ः परत क5 कक 
ततो ज्ञातमंवेत्यज़िज्ञास्यत्व॑ पुनरापक्षम | न; तडिशोषं प्रति विधतिपत्ते | देहमाजं चैतन्य- 


विशिष्मात्मति प्राऊता ज़ना लोकायतिकाश्च प्रतिपन्ना। | इन्द्रियाण्येव जेतनान्यात्मेत्यपरे । 


'.सकल३-२२--३-- कक... "नर शरंअातमह॒तत“-"0 ता काह- शनममाइनक्प॒न॒न्मुकन्‍न-कलने “+---९ 
>किलयएा जलाया हर 75 ल्‍ल्‍स05 कक 6-3 रतन- 8 +नननमकपर न +-+<मयना७« मा. धइुुइनापन "० १ "न मन “नथ गेधवा- चलने जन "लावा :-नृध्याा्ापय-मा लाया -बारनन८+ “नमन धयाथ %नमकपलकत-न+-+---- “वलनय वतान-:जा 





कीच तन आन एस. सका०७ननक-तुर 8. नमन कलाम सना ल्‍ननभगभगाग02;लततो- पतन बन सतना बाप + गे नाना छत बयान 





यदि लोकमें ब्रह्म आत्मरूपसे प्रसिद्ध है तो वह ज्ञात ही है, इस प्रकार पुनः ब्रह्ममें अजिज्ञास्यत्त 
प्राप्त हुआ ? ऐसी श्दछू युक्त नहीं है, क्योंकि उसके विशेष ज्ञानमें विप्रतिपत्ति ( विवाद ) है । जंसे 
कि चंतन्यविशिष्ट देहमात्र आत्मा है, ऐसा प्राकृत जन तथा लोकायतिक ( चार्वाक ) मानते हैं । परन्तु 
दूसरे चेतन इन्द्रियोंकों ही आत्मा कहते हैं। और कुछ मनको ही आत्मा मानते हैं। कोई क्षणिक 


सत्यानन्दो-दौपिका 

प्रसिद्ध है। 'य्चाह्नोति यदादत्ते यज्चात्ति विषयानिह । यश्रास्य संततों भावस्तस्मादात्मेति भाष्यते  ॥ 
( लिज्ध ० पु० १७०९६ ) आप्ल व्याप्ती' ( इस धातु अथ्थंके अनुसार यह सबको व्याप्त करता हैं 
सबका अपनेमें संहार करता है, स्वनेतन्यावभाससे सब विषयोंका उपलूब्धा है, कल्पित पदार्थोका अभिष्ठान 
होकर निरन्तर सत्ता स्फ्ति प्रदान करता है, इसलिए इसे आत्मा कहते हैं )। इत्यादि श्र्‌ ति, स्मृति 
वाक्योंसे यह सिद्ध होता है कि आत्मा ही ब्रह्म है । 

'शंका--मैं हूँ" इस प्रकार जब आत्मख्पसे ब्रह्म सवंझोक प्रसिद्ध है, तो आत्माके ज्ञात होनेपर 
ब्रह्म भी स्वप्नावतः ज्ञात हुआ। इस तरह ब्रह्म ज्ञात होनेपर जिज्ञासाका विषय नहीं हो सकता | अज्ञात 
वस्तु ही जिज्ञासाका विषय होती है । अज्ञात ब्रह्म ग्रन्थका विषय है, वेदान्त-वाक्थोंके च्रिचारसे ज्ञात्त 
होनेपर वह प्रयोजन है । यह ठीक है, परन्तु प्रसद्भमें तो इसके विपरीत आत्मरूपसे ब्रह्म सदा सबको 
ज्ञात है, अतः वह जिज्ञास्य न होनेके कारण ग्रन्थसे प्रतिपाद्य भी नहीं होगा, इससे उसका ज्ञान भी नहीं 
होगा, उसके न होनेसे ज्ञान निवत्त्यं अज्ञानकी निवृत्तिख्प प्रयोजन भी सिद्ध न होगा। इस प्रकार 
विषय और प्रयोजनका अभाव होनेपर यह ग्रन्थ आरमणीय नहीं है। सि०-समाधान-- मैं हूँ आत्माके 
इस सत्‌ चैतन्यरूप सामान्य धर्मंसे यद्यपि ब्रह्म ज्ञात है, तो भी 'सत्यं ज्ञानमनन्तं बहा इत्यादि विशेष 
धर्मोसे ब्रह्म ज्ञात नहीं है। यदि ब्रह्म विशेषरूपसे ज्ञात होता तो वादियोंका आत्मविषयक परस्पर मतभेद 
नहीं होता ? उनकी विप्रतिपत्तिसे यह सिद्ध होता हैं कि आत्माके सामान्य रूपसे ब्रह्म ज्ञात होनेपर भी 
विशेषरूपसे अज्ञात है । यद्यपि ब्रह्ममें सामान्य और विशेष दोनों रूप कल्पित हैं, तथापि यह सब 
जिज्ञासुओंको समझानेके लिए कहा गया है। न्रह्म विदेषरूपसे अज्ञात होनेपर 'देहसात्रम्‌ इत्यादि 
माष्ण से स्थूछ और सुक्ष्म क्रमसे वादियोंका मतभेद दिखलाया जाता है । शास्त्र विचार रहित जन प्राकृत 
कहे जाते हैं। इनके मतमें स्वतन्त्र अथवा अस्व॒तन्त्ररूपसें चेतन्य नहीं है, किन्तु पृथिवी, जलरू, तेज 
और वाय इन चार भूतोंकी देहाकारमें परिणिति ही चेतन्य हैं। इस विषयमें इन्हीं लोगोंकी यह 
“अन्न च्च्चारि भ्रूतानि भूमिवाय्यनलानिला: । चतुभ्य: खलु भूतेभ्यश्रेतन्‍्यमुपजायते”” ॥ यक्ति मी है। 
"मैं मनुष्य हैँ' तथा आदव्मेन्द्रियमनोयुक्त' ( कठ० रे।४ ) “'स॒ वा एुब पुरुषो5च्षरसमयः ( ते० आ० 
२।१।१ ) ( यह पुरुष अन्नरसमय है ) इस प्रकार देहके आत्मत्वमें लोक प्रतीति और श्रृतति प्रमाण 
भी है, यह देहात्मवादियोंका मत है । वे केवल प्रत्यक्ष प्रमाण ही मानते हैं, क्योंकि इनके मतमें अती न्द्रिय 
कोई पदार्थ नहीं है, इसलिए इन्हें अनुमान आदि प्रमाणकी अपेक्षा नहीं है। मरणको ही वे अपवर्ग 


कहते हैं । 'इन्क्याण्येव” इत्यादि भाष्यसे इन्द्रिय आत्मवादी मतका उल्लेख है-जाग्रव्‌ अवस्थामें 


रूप आदिका ज्ञान नेत्र आदि इन्द्रियोंसे होता है, अन्धादिको रूपादिका ज्ञान नहीं होता, इस अच्चय- 


र्द्रयोंका आधारभूत व जड़ है चैतन्य नहीं । सुष॒प्तिमें सवकोक प्रसिद्ध इस स्थूरू दरीरके विद्यमान 
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अआ० २ 
ब्रह्मसत्र-शाक्वरसासध्य [ आ० २ पा० १ 


५ हिल पि 
सन इत्यन्ये | विज्ञानमात्र धक्षणिकमिस्येके । शून्यमित्यप 2 हि न 7 वर: रमर्यल के 
कर्ता भोक्तेत्यपरे । भोक्तेव केबल न कतेत्येके । "न एप पाया 200५७ 57 7 5 मनन लिकपलीकियलिय 








न नुुनुााा छा | ल्त्द हते हैं ह कब के ' मत ना शन आए मा ठे |॥ अच्य क ह्ते ० धि क 

विज्ञान मात्र ( बुद्धि ) को हो आत्मा कहते है | व ते हे कि आत्मा केवल आक्त - 

है ऐसा मान / आर तर कीं हे 

देह आदिसे भिन्न संसारी कर्ता भोक्ता आत्मा है। कोई ऐ ' टे ३ 5 मल हर ढ 

कर्ता नहीं । कोई कहते हैं कि जीवसे भिन्न ईश्वर सवज्ञ, सत्र शक्ति सम्पन्न है है बश्वर भोक्ता 

सत्यानन्दी-दीपिका 

और इन्द्रियोंके अविद्यमान होनेसे ज्ञान नहीं होता, इस अन्वय-व्यतिरेकसे भी ज्ञानका आश्रय इच्धियाँ 

ही हैं। 'पव्यामि, श्णोमि, जिप्नामि' ( देखता हूँ, सुनता हैं, धुतता ह ) इत्यादि श्रत्यक्ष छोकिक 

प्रतीतिसे तथा इन्द्रिय संवादमें 'ते ह वाचमुचुः' ( बृह० १॥३॥२ ) ( उन चर आदिने वाणीसे कहा ) 
इत्यादि श्रुतिसि सिद्ध होता कि इन्द्रियाँ ही आत्मा हैं । 

“सन इत्यन्ये' इस भाष्यसे मनको आत्मा माननेवालोंका मत दिखाया गया है । यदि इन्द्रियाँ 
आत्मा हों तो स्वप्नमें नेत्र आदि इन्द्रियोंके न होनेसे किसी प्रकारका ज्ञान नहों होना चाहिए, किन्तु 
'जानामि' इत्यादि ज्ञान तो वहाँ भी सर्वानुभव सिद्ध है, वह ज्ञान मनसे होता है । जाग्रतमें भी ज्ञान 
मनसे होता है, इन्द्रियाँ तो केवल साधन मात्र हैं। यदि इ स्द्रयोंकोी आत्मा मानें तो सब इन्द्रियोंके 
आत्मा होनेसे कोई भी कार्य सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि उन सबका ऐकमत्य होना सम्मव नहीं है । यदि 
उनका कोई एक नियामक मानें तो वही आत्मा होगा तब उन में आत्मत्व प्रतिज्ञा बाधित हो जायगी । 
इसलिए 'मैं जानता हूँ इस प्रतीति तथा “अन्योड्न्तर आव्मा सनोमयः” (तै० ६।३) (प्राणमयके भीतर 
और उससे भिन्न आत्मा मनोमय है ) इत्यदि श्रुति प्रमाणसे भी मन ही आत्मा सिद्ध होता है । 

; विज्ञानसात्र क्षणिकम' इस भाष्यसे क्षणिक विज्ञानवादी योगाचार मतका उल्लेख है। विज्ञान- 
वादी- बुद्धि मनको जानती है, अतः बुद्धि ही आत्मा है मन नहीं । बुद्धिसे भिन्न बाह्य कोई भी पदाथ 
नहीं है, मन भी बुद्धिका ही आकार ( परिणाम ) विशेष है। बुद्धि ( विज्ञान ) अपने उत्पत्ति क्षणसे 
द्वितीय क्षणमें जय हो जाती है, अत: क्षणिक कही जाती है। इस विषयमें “अन्योउन्तर आत्मा 
का बा मे से बन. ञअ 
विज्ञानमय: ( ते० २ | ४ ) ( मनसे आन्तर और भिन्न आत्मा विज्ञानमय है ) इत्यादि श्रति प्रमाण 

ड़ मत्यपरे ष्यसे * मा '्> 
मी है। श्ल्यमित्यपरे इ माष्यसे शून्यवादी ध्यमिक मतका उल्लेख है-- क्षणिक विज्ञान आत्मा 
नहीं की का कि सुषुप्तिमें वस्तुतः विज्ञानका भी अभाव है अर्थात्‌ आन्तर बाह्य शब्य है, 
विश के आज लक हे वह असत्‌को विषय करता है | इस प्रत्यक्ष प्रतीतिसे तथा 
7 पर अब है हे * सजायत ( छां० ६।२।१ ) ( आरम्भमें यह एक मात्र अद्वितीय असत्‌ 
अस्त दक्यादि अवुक्की उत्पत्ति हुई ) इत्यादि श्रुतिसे यह सिद्ध होतां है कि शून्य ही आत्मा है। 
(6 के भाष्यसे नैयायिक आदिका मत दिखाया गया है। के 
ञअ स्र ([ ; रु रह अहं भि ! ०५ ज बज 

5) मर (में हैँ) अहं जानामि ( मैं जानता हैं ) इत्यादि प्रत्यक्ष प्रतीतिसि तथा “मन्ता बोढा 
कर्ता! ( प्रदान ४।९ ) इत्यादि श्रतिसे कर्ता, भोक्ता आर 
द के ध्छ न] | भात्मा उपलब्ध होता है तो 'शब्य आत्मा है / यह 
शनन्‍्यवादीका कथन केवल उपहास मात्र है। 'भोक्तें 3 
के हास मात्र है। क्‍क्तव केचरछम' इस दस । उल्लेख 
है । सांख्य--'मैं कर्ता हैं” इस प्रतीतिसे आत्माें कर्व म्‌ इस भाष्यसे सांख्य मतका उल् 
कारों बाप लिए मत आत्मा कतृत्व मानना युक्त नहीं है, क्‍योंकि यह प्रतीर्ति 
अहंकारमें कतृंत्वको विषय करती है, कारण कि 'अस आर 
हि “को भ्नै है प्खी शा म खी' । कक । ः |) > गा का ड़्गे नहि सज्ञ ते” इत्यादि थ्रति प्रमाण है ] किचि 
हि हल नै न / और ५ जी हे क्‍ नोंमें ५०५ का परत तथा “तयोरन्य: पिष्पलं स्वाद्वर रे (्‌ दइवेता 6 '४।५ ] 
._( ईइवर और जीव इत् दोनोंमेंसे अन्य ( जीव शक वाह्वत्त्य | जाए 
“दा 00 03 3 तता है) «आदि श्रुतिसे भी सिद्ध. होता है 


है 48% ५8 ६ 
। हक कक 
जी *क है) 'ह्छ क 
है जि हल 


जब '“अस्त्यात्मा' ( आत्मा है ) 
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अधि० ९ सू० ९१] भाषान॒वाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३३ 


भाससमाश्रयाः सन्‍तः | तत्राविचार्य यरिकचित्पतिपद्यमानों निःश्रेयसात्प्रतिहन्येतानर्थ 
जेयात्‌ | तंस्साद्‌ ब्रह्मजिज्ञासोपन्यासमुखेन वेदान्तवावयमीमांसा तदविगोधितर्कापऋकरणा 
न्िःशेयसप्रयोजना प्रस्तूयते ॥९॥ 








___  अऑअिि ििितणतणी 5 पप्््््््प्््््ाओम 5फफफ5फएफसपफफससस्‍क्‍स्‍- 
न 0 का आत्मा (स्वरूप) है कोई ऐसा मानते हैं। इस प्रकार यक्ति, वाक्य तथा उनके आमासोंका 
आश्रयकर अनेक मतभेद हैं । उन सबका व्रास्तविक विचार किए विना जिस किसी मतको प्राप्त करने- 
वाला मोक्षसे वज्चित रहेगा और साथ ही अनथर्ंको प्राप्त होगा । इसलिए ब्रह्म जिज्ञासाके कथनद्वारा 
जिसमें अविरोधी तक साधनरूप हैं ऐसी मोक्ष प्रयोजनवाली वेदान्तवाक्योंकी मीमांसा प्रस्तुतकी जाती है ॥१॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
कि आत्मा केवल भोक्ता है। इस प्रकार देह, इन्द्रिय,. मन, क्षणिकविज्ञान, शून्य, कर्ता भोक्ता, 
केवल मोक्ता आदि ्वम्‌” पद वाच्य आत्मामें वादियोंका संक्षेपसे मतभेद दिखलाया गया हैं। अब 
'तत्‌” पद वाच्य ईश्वरमें भी “अस्ति तद्दगतिरिक्त:ः इत्यादि भाष्यसे मतभेद दिखलाते हैं । वेद 
प्रामाण्यको माननेवाले मीमांसक आदि कई लोग 'तत्‌ पद वाच्ग्र ईश्थरको नहीं मानते, अतः उनके 
सतमें ईश्वर विषयक चर्चाका अवकाश हीं नहीं है । परन्तु ईश्थधरवादी मतको लेकर यह विप्रतिपत्ति 
दिखाई जाती है । उपयेक्त विवेचनसे जो देह आदिसे भिन्न कर्ता, भोक्ता आदि रूप जीव सिद्ध हुआ 
है, वह ईश्वरसे भिन्न है अथवा अभिन्न ? इस विषयमें योग मतवाले “यः सवज्ञः सववित' दत्यादि - 
श्रुति और 'झलेशकमंविपाकाशयैरपरास्ष्टः पुरुषविशेष ईश्वर: ( यो० सू० ९।४ ) ( अविद्या आदि 
क्लेग, शुभाशुभ आदि कम, जन्म, आयु और भोगरूप फल और उनसे उत्पन्न वासनाओंसे असम्बन्धित 
पुरुष विशेष ईश्वर है ) इस सूत्रके आधारपर सर्वज्ञ, सवंवित्‌, शवंशक्ति सम्पन्न ईश्वर 'तत्‌ पद वाच्य 

है और वह जीवसे भिन्न है । 

परन्तु लक्षणावत्तिसे वेदान्तमतावलम्बी तो अविद्या उपाधि विशिष्ट त्वम! पदवाच्य कर्ता, 
भोक्ता जीवात्माको 'तत्‌” पदवाच्य ईश्वर स्वरूप सिद्ध करते हैं, क्योंकि “नान्यो5तो5स्ति द्रष्टा इत्यादि 
श्रुतिवाक्प जीव ईश्वरसे भिन्न नहीं है अपितु तत्स्वरूप ही है ऐसा कहते हैं। इसमें “जीवो ब्रह्मेव 
आत्मत्वात्‌ बरह्मवत्‌” आत्मा होनेसे जीव ब्रह्म ही है जैसे ब्रह्म, इत्यादि यूक्ति मी है। शेष मत तो 
युकक्‍त्यामास और वाक्यामासोंका अवलम्बन कर केवल विवाद करते हैं। जो युक्ति न होकर युक्तिके 
सहृश तथा प्रमाण न होकर प्रमाणके सहृश प्रतीत हों वे युवत्याभास तथा श्रमाणाभास कहे जाते 
है। 5हो5नाव्मा भवितुमहंति ज्ञेयत्वात्‌, जड़त्वात्‌, परिच्छिन्स्वात्‌ घटादिवत्‌ देह अनात्मा 
होने योग्य है, क्योंकि ज्ञेय, जड़ और परिच्छिन्न है जैसे घट आदि, इत्यादि युक्तियों तथा आनन्‍दु- 
मयो5्भ्यासात' ( ब्र० सू० १।१।१२ ) इत्यादि सूत्रोंसे अन्योंके मत किस प्रकार युक्त्यामास और 
प्रमाणाभासरूप हैं यह सब आगे दिखलाया जायगा । शंका--वादियों द्वारा एकवस्तु विषयक मतभेद 
दिखाए जानेपर तो सन्देह होगा अथवा जिसकी जिस मतमें श्रद्धा होगी उसका अवलूम्बनकर वह 
शा आयोजन सिद्ध कर लेगा, तो पुनः ब्रह्मविषयक विचार करनेका कया प्रयोजन हर सम "जग 
ज्ञानादेव तु कैवल्यम' 'तत्त्वज्ञानादेव निःश्रेयसमधिगमः ( जीव बहा गाता हो मर 
यह वेदोंका सारभूत सिद्धान्त है। यदि इस श्रुति सम्मत सिद्धान्तको छोड़कर मुमुक्ष जैन्‍्य 82० 
अपनाएगा तो वह कदापि मोक्षको प्राप्त नहीं होगा, अपितु अनर्थमय संसारको श्राप्त है गा कर 
_ असूर्या नाम ते छोका अन्धेन तमसाद्वताः । ताँस्ते प्रेत्याभिगच्छन्ति ये के चात्महना की ॥ है 
..( ईग० ३ ) ( सत्‌, चित, आनन्द स्वरूप बह्म मैं हैं) जो ऐसा ज्ञान ने गा 8583; 
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३४ ब्रह्म सूत्नु-शाइ्वरभाष्य [ आ० १ पा० १ 


( २ जन्माद्यघ्रिकरणम्‌ खू० ९ ) 
& ब्रह्म जिज्ञासितव्यमित्युक्तम। किलक्षणं पुनस्तदूबह्म त्यत आह भागा दाप इजकार- 
प्रथम अधिकरणमें कहा गया है कि ब्रह्मकी जिज्ञासा करनी चाहिए | अब यहाँ यह प्रश्न उठता 
है कि उस ब्रह्मका लक्षण ( स्वरूप ) क्या है ? इसपर भगवान्‌ सूत्रकार कहते हैं-- 


जन्मायस्य यतः ।। २॥। 

पदरुछेद--जन्मादि, अस्य, यतः । 

सूचाथ-- ( अस्य ) इस जगत्‌ की ( जन्मादि ) उत्पत्ति, स्थिति तथा लय ( यत: ) जिससे 
होते हैं, वह ब्रह्म हे । 

*& जन्मोत्पत्तिरादिरस्येति तद्शुणसंविजश्ञानो बहुद्दीहः। जनन्‍्मरि:-थतिभिकहु समा- 
जन्म-उत्पत्ति है आदि में जिनके वे जन्मादि, यह तद्गुणसंविज्ञान बहुब्नीहि समास है । उत्पत्ति, स्थिति 

सत्यानन्दी-दीपिका 
भोक्ता, संसारी आदि समझ्षते हैं, वे आत्मघाती अज्ञानसे आवृत असुर योनियोंको प्राप्त होते हैं ) 
“यो5न्यथा सन्‍्तमात्मानमन्यथा प्रतिपद्यते । कि तेन न कृतं पापं चोरेणाव्मापहारिणा ॥”! 
( जो पुरुष आत्माका जेंसा सत्‌, चित्‌, आनन्दस्वरूप है वसा न समझकर उसे कर्ता भोक्ता आदि समझता 
है, उस आत्मापहारी चौरने कौन-सा पाप नहीं किया ) इत्यादि श्र॒ति, स्मृति प्रमाण हैं । सारांश यह 
है कि बन्ध अध्यासमूलक है और उसकी निवृत्ति ब्रह्मात्मैक्यज्ञानसे होती है, एतावता इस ग्रन्थके विषय 
और प्रयोजन सिद्ध ही हैं। वेदान्त विचार पूवमीमांसा आदि शास्त्रोंस सिद्ध नहीं है, इसलिए वेदान्त 
विचारार्थ इस ग्रन्थका आरम्भ आवश्यक है। विषय और ग्रन्थका प्रतिपाद्य-प्रतिपादकभाव और अधि- 
कारीका प्राप्य-प्रापक्भाव आदि सम्बन्ध हैं, इस प्रकार विषय, प्रयोजन, सम्बन्ध और अधिकारीके सिद्ध 
होनेपर परम निः:श्रेयसकी साधन भूत एवं तत्त्वज्ञान ( जीवब्रह्मंक्य ज्ञान ) की प्रयोजक यह ब्रह्ममीमांसा 
आरम्म की जाती है ।॥। १ ॥ 
# प्रथम सूत्रसे शास्त्रके आरम्भकी उपपत्ति दिखलाकर शास्त्रका आरम्भ करते हुए मगवान््‌ 
माष्यकार पूव और उत्तर अधिकरणकी संगति सूचित करनेके लिए उक्तका पुनः “्रह्म' इत्यादिसे 
उल्लेख करते हैं । पहले यह कहा जा चुका है कि मुमुक्ष॒को ब्रह्मज्ञानकी प्राप्तिके लिए वेदान्त वाक्‍्योंका 
विचार करना चाहिए। इस कथनसे यद्यपि प्रधानरूपसे ब्रह्म प्रतिज्ञात होनेपर तदज्भभूत प्रमाण आदि 
भी प्रतिज्ञात हो जाते हैं, तो भी ब्रह्म विषयक प्रमाण तथा युक्ति ( साधक, बाधक प्रमाणोंके सहकारी 
क्‍ तक ) आदिका विचार ब्रह्मके विशेषज्ञानके विना नहीं हो सकता, अत: ब्रह्मके यथार्थ ज्ञानके लिए 
प्रथम ब्रह्मका छक्षण कहना चाहिए । शंका--परन्तु अनुभूत वस्तु निश्चय हो परिमित, जड़, मलित 

तथा विनाशी होती हैं । इस अनुभूयमान हृश्यरूपसे तथा तदतिरिक्त नित्य, शुद्ध, बुद्ध, सुक्तस्वभाव 
ब्रह्मका स्वरूप ज्ञात नहीं हो सकता । प्रसिद्धका ही लक्षण होता है अत्यन्त अप्रसिद्धका नहीं ? सि०- 
समाधान--प्रसिद्ध और अप्रसिद्ध के विषयमें यह बात है कि जो इतर प्रमाणसे अप्रसिद्ध है. वह शब्द 
प्रमाणसे प्रसिद्ध ही है। परन्तु यहाँ तो दाब्दसे भी प्रसिद्ध नहों है, क्‍योंकि लक्षणीय ब्रंह्मा अत्यन्त 
अप्रसिद्ध है इस आशयसे “कं छक्षणं ब्रह्म! ऐसा कहा है अर्थात्‌ बह्मका लक्षण नहीं हो सकंता, अंतः 


+ 


53580 जिज्ञासा भी नहीं हो सकती | पृव॑पक्षीके इसप्रकारके आक्षेपसे इस अधिकारणका आरम्भ है, 
.. इसलिए पूव अधिकरणकी इस अधिकरणके साथ आशक्षेपसंगति है । 


.. जो पहले आक्षेप किया गया है कि अत्यन्त अप्रसिद्ध ब्रह्मका लक्षण नहीं हो सकता । 
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साथ: । जन्मनश्चादित्व॑ श्रतिनिद्शापेक्षे वस्तुल्ष त्तावेश्ते च । श्रुतिनिदशस्तावत्‌---यतो वा 
इमानि भूतानि जायन्ते' ( तैत्ति० ३१ ) इत्यस्मिन्वाक्ये जन्मस्थितिप्रलयानां ऋमदर्शनास । 
बस्तुव॒त्तमपि जन्मना लब्धसत्ताकस्य घमिणः स्थितिप्रछयसंभवात | अस्येति प्रत्यक्षादि- 
संनिधापितस्य धमण इदमा निदशः । षष्ठी जन्मादिधमैसंबन्धार्था। यत इति कारण- 
निरिश!) । # अस्य जगतो नाम*ूपाभ्यां व्याकृत सयानेककत्‌भीक्त सं युक्तस्प प्रतिनियतरदेद- 


+४६ 


काऊनिमि त्तक्रियाफलाश्रयस्य मनसाप्याचन्त्यय्चनारूपस्य जन्मरस्थितिश्रकु यतः स्र्वनज्ना- 
:/5 5-3 22330 224 4042 अील बिक दी की 








और नाश यह समासका अथ है। श्रुति निर्देशसे तथा वस्तुस्थितिकी अपेक्षा जन्म आदि हैं। श्रुति 
निर्देश है 'यतो वा इसमानि०” ( जिससे ये आकाश आदि सारे भूत उत्पन्न होते हैं ) इस वाक्यमें 
उत्पत्ति, स्थिति और नाशका क्रम दिखाई देता है। वस्तु स्थिति भी ऐसी है कि जन्मसे सत्ताकों 
प्राप्त धर्मीकी ही स्थिति ओर लूयका संभव है । अस्य' प्रत्यक्ष आदिसे सिद्ध धर्मीका इदम्‌' दब्दसे 
निदेश है । और 'अस्य इसमें षष्ठी विभक्ति जन्म आदि धर्मोका धर्मी ( जगत्‌ ) के साथ सम्बन्ध 
'चोतनके लिए है। “यतः यह शब्द कारणका निर्देशक है। जो नाम रूपसे अभिव्यक्त हुआ है 
तथा अनेक कर्ता और भोक्ताओंसे संयुक्त है, जो प्रतिनियत देश, काल और निमित्तसे क्रिया और 
फलका आश्रय है एवं मनसे भी अचिन्त्य रचनारूपवाले इस जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति और रूय 


सत्यानन्दी-दी पिका 

अज इसका सूत्र और भाष्थद्वारा “यतों वा इमानि भूतानि जायन्त! इत्यादि श्रुतिवाक्यकी 
पृष्ठभूमिमें समाधान किया जाता है। इस नाम-रूपात्मक प्रपच्चकी उत्पत्ति, स्थिति और रूय जिससे 
होते हैं वह ब्रह्म है । इसप्रकार ब्रह्यका लक्षण उपपन्न होता है। इससे सिद्ध होता है कि कल्पित 
जगत्‌का अभिन्ननिमित्तोपादान-उभयात्मक कारण ब्रह्म है। उत्पत्ति आदिमें है जिनके ऐसे स्थिति और 
प्रलय जन्म्रादि कहे जाते हैं, यहाँ बहुब्नरीहि समास है । वह दो प्रकारका है, एक तद्गुणसंविज्ञान और 
दूसरा अतदगुणसंविज्ञान । जहाँ विशेषण पदार्थोका क्रियामें अन्वय हो वहाँ तद्गुणसंविज्ञान समझना 
चाहिए । अथवा सब पदार्थ विशेषण तथा गौण हों और अन्य पदार्थ विशेष्य तथा प्रधान हों तो 
वह तद्गुणसंविज्ञान बहुबत्रीहि समास है। यथा “लूम्बकशकमानय' “लम्बे कानवाले ( गदंभ ) 
को ले आओ! यहाँ लम्बे कान” यह विशेषण है और “आनय' कियामें अन्वित होता है। अथवा 
'पीताम्बरों हरि: 'पीतानि अम्बराणि यस्य सः पीताम्बरों हरिः”ः यहाँ 'पीतवस्त्र' विशेषण है और 
'हरि' विदेष्य है। यहाँ विशेषण गौण है और विशेष्य प्रधान है अर्थात्‌ जहाँ समासके घटकी भूत 
विशेषण पदार्थ ग़ौणरूपसे ज्ञात हों वह तद्गुणसंविज्ञान बहुत्नीहि समास है। जहाँ सूमासके घटको 
भूत विशेषण पदार्थोका क्रियामें अन्चय न हो वह अतदगुणसंविज्ञान कहा जाता है। यथा “इृष्ट- 
सागरमानय “हृष्टसागरको ले आओ” अर्थात्‌ जिसने सागर देखा है उसे ले आओ' यहाँ व्यक्तिके 
प्राथ सागर॒का क्रियामें अन्वय नहीं है, अतः यह अतद्गुणसंविज्ञान बहुब्नीहि समास है। प्रकृतमें 
तो तदग़ुणसंविज्ञान बहुब्नीहि समास है, क्‍योंकि यहाँ 'जन्मादि' सूत्रमें स्थिति ओर रूय विशेष्योंके 
गाय उत्पत्ति रूप विशेषणका भी ग्रहण है। किश्च अस्य' इस “इदद्‌' पदसे कार्य माक्॒का ग्रहण 
किया गया है अर्थात्‌ सूत्रमें प्रत्यक्ष-श्रुति( इदं सबंमसृजत ), अनुमान-स्मृति आदिसे सिद्ध कार्यंमात्रका 

निर्देश किया गया है । और 'अस्य' इस इदम्‌ पदमें षष्ठी विभक्ति आकाश आदि सम्पुर्ण प्रपत्च॒का जन्म 
अ।दि धर्मोके साथ सम्बन्ध सूचित करती है। इससे यह सिद्ध हुआ कि सम्पूर्ण जगत्‌के जन्म आदि 
ब्रह्मसे होते हे] 


# जेसे कुम्हार 'घट' नामकी वस्तुके नाम और रूपका पहले अपने अन्तःकरणमें विचारकर 
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३८ ब्रह्मसूत्र-शा ड्वरभाष्य [ आ० १ पा० १ 
व्सर्वशक्तेः कारणाद्भवति, तद्त्रह्मेति वाक्यशेषः। * अन्येषामपि 7277 के आ॥ *>ज 
वान्तर्भाव इति जन्मस्थितिनाशानामिह' भ्रहणम । यार पटितानों त्‌ श १ त 
इत्यादीनां ग्रहणे तेषां ज़गतः स्थि,तकाले संभाव्यमानत्वान्मूलकारणाडुस्पत्ति स्थितिनाशा 
ज़गतो न ग्रृहीताः स्युरित्याशइ्ड-येत, तन्‍्मा शक्लीति योट्पात्तिब्रह्मणस्त ञ्रव 'सेथतिः +आ 
त एव ग्रह्मन्ते। # न यथोक्तविशेषणस्य जगतो यथोक्तविशेषणमीश्वर मुकत्वान्यतः 


न्‍;॒ पे हैं 'वह ब्रह्म है यशेंष है। अन्य भावविका रोका 
जिस _सवज्ञ, शक्तिमान्‌ कारणसे होते हैं 'वह ब्रह्म है. यह वाक्यशप 6॥ # रों 


भी इन तीनोंमें हो अन्तर्भाव है, इसलिए उत्वत्ति स्थिति और नाशका यहाँ ( सूत्रमें ) प्रहण है । 
यास्कमुनिसे पठित 'जायते' ( उत्पन्न होता है ) 'अस्ति' (है ) इत्यादि छः: भावविका रोंका प्रहण 
किए जानेपर जगतुको स्थिति कालमें उनकी संभावना होनेसे मूठ कारणसे जगवकी उत्पत्ति, स्थिति 
ओर नाश गृहीत नहीं होंगे, संभव है कोई यह आशा करे ऐसी शंका न करे, इसलिए ब्रह्मसे इस 
जगत्‌की जो उत्पत्ति, उसीमें जो स्थिति और लय श्र॒तिमें प्रतिषादित हैं वे ही जन्म स्थिति ओर रूय 
यहाँ गृहीत होते हैं । पूर्वोक्त विशेषणोंसे युक्त जगत॒की यथोक्त विशेषण विशिष्ट ईश्वरकों छोड़कर 


सत्यानन्दी-दीपिका 


अनन्तर उसे बाहर बनाता है, वसे ही परम कारण ब्रह्म भी अपने प्रत्यक्ष किए हुए जगत्‌को 
नाम-रूपसे अभिव्यक्त करता है। इसमें “विवादास्पदं॑ जगत्‌ चेतनकतृक॑ कायत्वात्‌ नाम- 
रूपात्मकत्वाच्च घटवत्‌ से नामरूपात्मक तथा कार्य होनेसे घट चेतनकतृंक है, वेसे ही विवादका 
विषयभूत यह जगत्‌ भी नामरूपात्मक तथा काय होनेसे चेतनकतृक है! यह अनुमान भी है। इससे 
सख्यसम्मत जड़ प्रधान कतूंत्व तथा बौद्ध सम्मत स्वरूप रहित झानन्‍्य कतूंत्वका निषेध होता है । 
यह जग्रत्‌ अनैकविध कर्ता तथा भोक्ताओंसे युक्त है । यहाँ कोई केवल कर्ता है. ओर 
कोई केवल मोक्ता । ऋत्विज्‌ यज्ञ आदिका केवल कर्ता है और यजमान कमंफल भोक्‍्ता है । श्राद्ध 
आदिमें पितृगण केवछ भोक्‍्ता और पुत्र आदि केवल कर्ता हैं। वेश्वानरेष्टमें पिता कर्ता और पूत्र 
फल भोक्‍ता है। हाँ, क्वचिद्‌ भोजनादिमें कर्ता भी भोक्‍ता है, इससे यहाँ कर्ता और भोक्‍ताका 
पथक्‌ प्रथक्‌ ग्रहण किया गया है। व्याकरणानुसार परस्मैपदसे भी यही सिद्ध होता है कि याज्ञिकोंसे 
फ़छ भोकक्‍ता यजमान पृथक है, अन्यथा परस्मैपदका प्रतिपादन व्यथे हो जायगा अथवा उसका सवथा 
लोप हो जायगा । किच्व सम्पृर्ण क्रियाके फेछका आश्रयभूत इस जगतमें देश काल और निमित्त 
आदिकी पूर्णरूपसे व्यवस्था है । कोई प्रतिनियत देशमें उत्पन्न होते हैं, जैसे क्ृष्णमृग, केसर आदि । 
क।ई प्रतिनियत कालूमें होते हैं, यथा कोकिलका आलाप आदि वश्तन्त ऋतुमें होते है । इसप्रकार 
कोई प्रतिनियत निमित्तसे होते हैं, जैसे बल्ाकाके गर्भ घ रणका नियमित निमित्त नवघन ध्वनि है। 
कोई नियत क्रियावाले होते हैं, यथा ब्राह्मण ही याजक होते हैं अन्य नहीं ले 
हीते हैं, जैसे कोई सुखी, कोई दढ:खी और कोई दोनों । इसप्रकार े ..... शक 
परमेश्व रसे ही होती है । यु इस विचिन्न जगत॒की रचता 
%# शंका--जायते5स्ति विपरिणमते बह ते3पक्षीयते विनश्यति'” 
" शरीर उत्पन्न होता है, उत्पन्न होकर अस्तित्वको प्र प्त होता 
अर्थात्‌ बाल, युवा आदि अवस्थाओंको प्राप्त होता है, क्षीण होता है, नाशको प्राप्त होता है ) 


यह यास्क्रमुनिका वचन है । इसके अनुसार जब प्रत् गेंव तो जन्म 
हे र जब प्रत्येक भाव पदाथे छू, । [दि 
दि गा छः विकार जे जन्मा 
वत्रम वृद्धि आदिका ग्रहण व नहीं किया गया है? समाधान-- बढ कप ता 


( निरुक्‍त १।१।३ ) 
है; परिणामको प्राप्त होता है, बढ़ता 
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प्रधानादअतनात्‌, अणुभ्योषभ वात, संसारिणो वा उत्पक्यादि संभ 'वयितु शक््यम्‌। न 
व स्वभावतः, विशिष्टदेशकार्लानोमेत्तानामिहपाद 'ात्‌। एतद॒वानुमाने संसारिव्यति- 
रिक्ते श्वरास्तित्वादि साधने मन्यन्त इईश्वरकारणिन: | %# नन्विद्ापि तदेवोपन्यस्तं जन्मादि- 
सत्र । नः वेदाप्तवाकयकुखुमग्रथनाथस्वाध्सूज्नणाम्‌ । चेदान्तवाक्यानि हि €त्ररूदाह त्य 
विचायच्ते | वाक्याथविचारणाध्यवसाना/नक्षत्ता हि ब्रह्मचगति५: * भानुमाना दिप्रमाण नत्तर- 








अच्यसे-अचेतन प्रधानसे, परमाणुओंसे, अभाव-शन्‍्यसे अथवा संसारी ( हिरण्यगर्भ ) से उत्पत्ति 
आदिकी सम्भावना नहीं को जा सकती और इसीप्रकार स्वभावसे भी उत्पत्ति आदिकी सम्भावना नहीं 
हो सकती, क्‍योंकि यहाँ कर्यार्थीद्वारा विशिष्ट देश, काल और निमित्तका ग्रहण है। ईश्थरको 
जगत॒का कारण माननेवाले ( नयायिक ) इसी अनुमानकों संसारी ( जीव ) से व्यतिरिक्त ईश्वरके 
अस्तित्व आदिमें साधन मानते हैं। ती इस जन्मादि सूत्रमें भी उसी अनुमानका उपन्यास किया 
गया है ? नहीं, क्योंकि सूत्र वेदान्त वाक्यरूपी पुष्पोंको गृंथनेके लिए हैं। सृत्रोंद्वारा वेदान्त वाक्‍्यों- 
का उदाहरण देकर विचार किया जाता है। वाक्याथे विचारद्वारा निश्चित तात्पय॑ंसे ब्रह्मावगति 
( ब्रह्म्यान ) निष्पन्न होती है अनुमान आदि अन्य प्रमाणोंसे निष्पन्न नहीं होती । जगतवके जन्म- 


सत्यानन्दी-दीपिका 


महान्‌ पटो जायते' ( महान्‌ पट उत्पन्न होता है ) यह उत्पत्तिरूप है | धमे, लक्षण और अवस्था भेदसे 
परिणाम तीन प्रकारका है, वह उत्पत्तिरूप है। जैसे मृत्तिका, सुवर्ण आदि धर्मीका घट, कटक आदि 
धर्म परिणाम उत्पत्ति रूप है, एवं घट आदि उत्पन्न होते हैं यह लक्षणरूप परिणाम उत्पत्तिरूप है । 
घट आदिमें तवीनत्व व पूरानत्व भेद अवस्थापरिणाम है वह भी उत्पत्तिरूप है। अपक्षथ-अवयवोंका 
हास नाश है । इसप्रकार इन छः: भाव विकारोंका जन्म, स्थिति तथा रूय इन तीनोंमें अन्तर्भाव हो 
जाता है | परन्तु इसको सृत्रका मूल माननेसे जगत्‌की कारणता ब्रह्ममें सिद्ध नहीं होगी, क्योंकि उत्पन्न 
हुए महाभूतोंके स्थितिकारुमें प्रत्यक्ष प्रमाणसे भौतिक पदार्थों जन्म आदि छः: विकारोंको देखकर 
यास्कमुनिने उपयुक्त निरुक्त वाक्यकी रचना की है। इससे केवल छ: भावविकारोंवाले भूतोंकी सिद्धि 
हो सकती है । इसलिए “जन्सादि' सूत्र ब्रह्मका लक्षणरूप है और “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते! 
श्रुति मूलक है । अतः जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति और लूय्रका कारण ब्रह्म है । 


हम 2 “अनेककतृ मोक्तृसं युक्त! इत्यादि पूर्वोक्त चार विशेषणोंसे युक्त इस जगतके उत्पत्ति आदि 
प्रवज्ञ, सवशक्तिसम्पन्न ईश्वरसे होते हैं अन्यसे नहीं । इसपर भगवात्र्‌ भाष्यकार “प्रधानादचेतनात्‌” 
अैेयादिसे कुछ मतोंका संक्षेपस्े उल्लेख करते हैं--सांख्यमतमें जगत॒के उत्पत्ति आदिका कारण 
प्रधान है । अन्च्तु श्रधान जड़ है, अतः उससे इस विचित्र जगत्‌के उत्पत्ति आदि अभम्भव हैं। 
अल्यवादी इस जगतके उत्पत्ति आदिका कारण श़न्‍्य मानते हैं। परन्तु शन्‍्य अभावरूप है और 
हू चित्र रचनात्मक जगत्‌ भावरूप है, अत: अभावसे भावके उत्पत्ति आदि कदापि नहों हो सकते । 
यदि मानें तो अतिप्रस॒ँ हो जायगा अर्थात्‌ बालसे भी तेलकी उत्पत्ति हो जायगी, और '“नासतो 
विद्यत भाव: ( म० ग्री० २।१६ ) ( असतुका अस्तित्व नहीं होता ) 'सदेव सोम्पेदमग्र आसीत!' 
| श० ६॥३१ ) ( है सोम्य ! आरम्भमें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) 'कथमसतः सज्जायेतेति' 
"हक है 02) ( सला असतूसे सत्‌की उत्पत्ति कैसे हो सकती है ) इस प्रकार श्रुति आदि प्रमाणोंसे 
है 'ंगतके उत्पत्ति आदि बाधित हैं। नेयायिक--इस विचित्र जगत्‌॒के उत्पत्ति आदिका कारण 
से मेने ी ओर विचित्र परमाणु हैं । परन्तु जड़ परमाणु इस विचित्र जगत्‌की रचनामें स्वयं प्रवृत्त नहीं 
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'नदत्ता। * सत्सु तु वेदान्तवाक्येषु अगतो जन्मादिकारणवादिषु तद्थंग्रहणदार्ल्यायात् 
मानमापे वेदन्तवाकयाबिरोध्ि प्रमाणं भवन्न निवायते, श्र॒व्येव च सहायस्वेन तक 
पत्तत्वात्‌ | * तथा है- श्रात्तव्यों भन्‍्तव्य; (बरृह० २।४।५) इति श्रुति! १ ण्डितों मेधावी गन्धारा- 











बम" #दत+ हि" ता. कलम - आफ..." त्यकपलाहसाकममने - -धममाक-- >रम्याकमपमाकन 


आदिके कारणका प्रतिपादन करनेवाले वेदान्त वाक्यों | यती वा इमानि भूतानि जायन्ते | थू 
विद्यमान होनेपर उनके अथ ग्रहणंकी हृढताके लिए वेदान्त वाक्योंका आवरोधी अनुमान भी यदि 
श्रमाण होता हो तो उसका निवारण नहीं किथा जाता, क्योंकि श्रुतिनें ही सहायकरूपसे तक॑-अन 
मानको स्वीकार किया है । जैसे “श्रोत्तव्य:” ( आत्मा श्रोतव्य व मन्तव्य है ) यह श्रुति है। और 


सत्यानन्दी-दीपिका 
हो सकते, अतः वे कारण नहीं हैं। इसीप्रकार हिरण्यगर्भ भी इस विचित्र जगत॒के उत्पत्ति आदि 
करनेमें सम नहों है, क्योंकि “यो ब्ह्माणं विद्धाति पूबम! ( श्वेता ६॥१२ ) इत्यादि श्र॒ति ब्रह्मके 
भी अन्य जीवोंके समान उत्पत्ति आदि कहती है । 

चावाक अभिमत स्वभाव भी जगत॒का कारण नहीं हो सकता, क्योंकि वह जड़ है। फढार्थी 
पुरुष देश, काल ओर निमित्तकी अपेक्षा करता है, ज॑प्ते धान्यार्थी विशेष देश, वर्षा आदि काल और 
विशेष बीज आंदिकी अपेक्षा करता है, वंध्ते हो सत्रज्ञ ईश्वर भी जीवोंको तत्‌ तत्‌ कमंका फल देनेके 
लिए विशेष देश, काल ओर निमित्तको ओज्ष। करता है, परचु ऐसा जड़ समुदायमें सम्भव नहीं है । 
अतः इस विलक्षण जगत॒के उत्पत्ति आदिका कारण परमेश्वर ही है। जनत्‌के उत्पत्ति आदिके 
कारणरूपसे श्रुति सिद्ध ईश्वरको नेयायिक अनुमान प्रमाणसे सिद्ध करते हैं--जगत्‌ चेतनकतुक 
कायत्वात्‌ घटवत्‌” जैसे घट कार्य है और वह चेतन कुम्हार कतसि निर्मित-है, वैसे हो यह जगत भी 
काय है, अत. वह भी चेतन कर्ता द्वारा निमित होता चाहिए, वह चेतन कर्ता जीव आदिसे भिन्न 
सवज्ञ, सवशक्तिसम्पन्न ईश्वर है। वशेषिक मतमें प्रत्यक्ष और अनुमान दो ही प्रमाण हैं, शब्द प्रमाण 
को वे अनुमानरूपसे अथका बोधक मानते हैं। इसी आशयको “एतदबालनुमानं? इत्यादिसे कहा गया है। 

# परन्तु 'यतो व इभानि भूतानि जायन्ते' इस श्रुतिका अनुमानमें अन्तर्भाव कर सत्रकारने 
“'जन्मादि' सूत्रमें मी अनुमानका ही उपन्यास किया है, यथा 'जगजन्मादि सवज्ञ ईश्वरकत्‌क कायत्वात्‌' 
जगत्‌ काये है, अत: उसके जन्मादिका कर्ता सवज्ञ ईश्वर है। परन्तु नैयायिकका यह अनुमान तभी 
सिद्ध हो सकता है जब हेतु और साध्यका व्याप्तिज्ञान प्रत्यक्ष! सिद्ध हो। प्रत्यक्ष आदि प्रमाण 
अतीन्द्रिय पदा्थके ज्ञानमें असमर्थ हैं, अतः अतीन्द्रिय पदाथंका ज्ञान श्रुतिसि ही होता है, इसलिए 
भगवात्र सूत्रकारने 'तत्त समन्‍्वयात्‌ ( ब्र० सू० १।१।४ ) इत्यादि सूत्रोंसे उनके तात्पयंका विचार 
किया है, इसलिए यहाँ 'जन्मादि' सूत्रमें भी 'यतो वा इसनि भूतानि' इत्यादि श्रुतियोंका स्वतन्त्ररूपसे 
विचार किया गया है अनुमानका नहीं । ब्रह्मज्ञान भी 'तं त्वोपनिषदं पुरुष पृच्छामि' (बृह० ३।९ ६] 
( उस उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य पुरुषको मैं पूछता हैँ ) इत्यादि वेदान्त वाक्योंसे गम्य है अनुमानादिसे नहीं, 
इसलिए 'अयमाव्मा ब्रह्म, तक्तमसि, अहं ब्रह्मास्मि' इत्यादि वेदान्त वाक्याथंके विचारसे तात्ययका 
निदरचय होनेपर ही ब्रह्मज्ञान उत्पन्न होता है । 

4६ 'यतो वा इमानि' इत्यादि वेदान्त वाक्याथेकी हृढ़ताके लिए सहायकरूपसे अनुमान प्रमाण 
भी स्वीकृत है, जैसे “जगत्‌ अभिन्ननिमित्तोपादानकं कार्यात्वात्‌ ऊणनाभ्यारूधतन्त्वादिवत्‌ अथवा 
ईश्वरघटसंयोगवत्‌”” जैसे मकड़ीसे उत्पन्न तन्‍्तु आदि कार्य है और उसके प्रति अभिन्ननिमित्ती: 
पादात कारण मकड़ी है, वसे जगत्‌ भी कार्य होनेसे अभिन्ननिमित्तोपादान कारण वाला है, “दे 
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>वोपसंपर्चेतैवमे वेहाचायवान्पुरुषो वेद' ( छान्‍दो० ६।१४॥२ ) ति त्त्न शा लिलादा यभात्मनो 
वि पल जिशएराया रन ्युमाइम पर मिलन लिया वाद 
कयाद्यकी यथासंभचमिह, प्रमाणम। अवुमवावलानावभत न 
“फडतो ० : ( जैसे पण्डित और मेधावी ( बुद्धिमान्‌ ) गन्धार ( कन्धार ) देशको ही प्राप्त >> दि 
वैसे ही यहाँ आचायवान्‌ पुरुष सत्‌॒को जानता है ) यह श्रुति भी अपने प्रति पुरुष हे से 
देखलाती है। धमरमजिज्ञासाके समान ब्रह्मजिज्ञासामें केवल श्रुति आदि ही प्रमाण नहीं हैं, किन्तु 
सत्यानन्दी-दी पिका 
कारण ईरवर है अथवा जेंसे ईइवर और घटका संयोग कार्य है उसके प्रति अभिन्ननिमित्तोपादन कारण 
इ्वर है । प्रथम दृष्टान्‍्त वेदान्तमें प्रसिद्ध है, दूसरा उदाहरण नैयायिकोंके लिए हैं, क्योंकि वे ईश्वरकों 
केवल निमित्तकारण मानते हैं। जिससे वस्तु उत्पन्न हो उसमें ही छीन हो वह उपादान कारण 
है। उपादानकारणसे भिन्न कारण निमित्त कहे जाते हैं। यथा मृत्तिकासे उत्पन्न हुआ घट उसीमें 
लोन होता है, अतः मृत्तिका घटके प्रति उपादानकारण है और कुम्हार आ दि निमित्तकारण हैं । 
परन्तु जगद्ररूव कार्यके प्रति उपादान और निमित्तकारण एक ही है। इसमें 'यतों वा इमानि 
भूतानि जायन्ते” 'तथा७क्षराद्धिविधा: सोस्य भाचाःप्रजायन्ते तत्र चंवापियन्ति' ( मुण्ड० २।१॥१ ) 
[ है सोम्य ! उसी प्रकार अक्ष रसे विविध भाव उत्पन्न होते हैं तथा उसमें ही लीन होते हैं, वह सत्स्व- 
रूप बहा है ) इत्यादि श्रतियाँ प्रमाण हैं । संसारके प्रति ईश्वरको केवल निमित्तकारण माननेवाले 
नैयायिकोंका मत उक्त अनुमान तथा श्रूतिसे खण्डित हुआ समझना चाहिए । 'सः कर्ता सवज्ञः 
जगत्कारणत्वात्‌ यज्ञेव॑ तन्नेवं यथा कुछाल:' जंगत्‌का कारण होनेसे वह कर्ता सव्ंज्ञ है, जो जगत॒का 
कारण नहीं है वह स्वज्ञ मी नहों, यथा कुलाल । यह अनुमान 'यः सवज्ञ: सचवित्‌ यस्य ज्ञानसयं 
तप: इस श्र॒त्ययंकी हृढ़ता ( संशय तथा विपययकी निवृत्ति ) के लिए है। श्र॒ताथमें यदि संशय 
अथवा विपयंय उत्पन्न हो तो वे तकसे निव॒ृत्त करने चाहिएं, इस विषयमें “श्रोतव्यं श्रुतिवाक्थ्रेभ्यो 
मन्तव्यव्चोपपत्तिसि: । मत्तता च सततं ध्येय एते दुशनहेतवः ॥”” ( श्रुति वाक्योंका श्रवण करता 
चाहिए और श्र॒तार्थंका तकंसि मनन करना चाहिए मननकर उसका. ध्यान करना चाहिए, क्‍योंकि 
ये ज्ञानोत्पत्तिमें हेतु हैं ) यह श्रुति प्रमाण है । 
.. # जसे डाकू किसी पुरुषकों, आँखोंपर पट्टी बाँधकर गन्धार देशसे दूर किसी अरण्यमें छोड़ 
3, तब कोई कृपालु पुरुष उसके आतंनादकों सुनकर वहाँ आ पहुँचे । उसकी पद्दो खोलकर उसे 
स्वदेश जानेका मार्ग बतादे, तो वह देश भ्रष्ट पण्डित-बताए मार्गके समझनेमें चतुर तथा मेधावी ( धारण 
गक्ति सम्पन्न तर्क॑ कुदाल ) पुरुष स्वदेशको ही पहुच्च जाता है, बसे ही अविद्याने अपने विलासद्वारा 
दे जिस पुरुषको आनन्दत्वरूप स्वात्मासे दूर हटाकर इस संसाररूप भयावह वनमें फेंक दिया है । दुःखोंसे 
हम डस आतंपुरुषको कोई दयालु ब्रह्मनिष्ठ आचाय॑ “तू संसारी नहीं है' अपितु तत््वससि” ( बह 
3 है ) अर्थात्‌ " व त्रह्म है इसप्रकार आत्माके यथार्थ स्वरूपका ज्ञान्तोपदेश करता है। यदि बह श्रोता 


उपदेश ग्रहण करनेमें ५ ए है + ५ 
य,- +अओइ समथ तथा तक कुदल है तो झटिति आत्मस्वरूपका यथाथे ज्ञान प्राप्तकर 
__भरदु:खोंसे मुक्त हो जाता 











ता है । इसलरह्‌ “आत्मा वा भरे श्रोतव्यों मन्‍्तव्य:' इत्यादि श्र पं 

होने नेके लिए पुरुषके द्विरि की सहा गा पे ह के । ड् ० तरति अपने अथ 
._. शोगेसे जैंसे भर बुद्धरूप तक गयक रूपसे अपेक्षा दिखलाती है । शंका--वेद प्रतिपादित 
+.. पह है कि ६.३ ति आदिकी अपेक्षा. नहीं है, बेसे 


यह है कि धर्म ब्रह्ममें भी नहीं होनी चाहिए, किन्तु जे 
कि सके समान ब्रह्मको भी श्रुति, लच्ज्ि हीं हो हुए, किन्तु युक्त तो 


- न आदिकी अपेक्षा हो ? इसका समाधान---'न” इत्यादि 
हल किया जाता हे तन हो /! इसका समा त्त 
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.2० ब्रह्मसञञ-दा द्वर साष्य [ आ० १ पा० १ 
ब्रह्मजानस्य। कतब्ये हि! विषये नानुभवापेक्षास्तीति श्रुत्यादीन मंच | 5 अयपा 
धीनातव्मलछाभत्वातच्य कतव्यस्थ | कतुमकतुमन्यथा वा कतु शक्रय ल किक वेदिक च कर्म 
यथाश्वेन गच्छति, पद्धयामन्यथा वा, न वा गच्छतीत | * तथा अतिरात्र पोर्डाशन 
ग़ह्लाति, नातिरात्रे षोडशिन ग्रह्लाति', 'उदिते जुहोति' अनुदिते जुंही।त ३ ति चि | धप्मति पं- 
धाश्रात्रार्थवन्तः स्य॒ुः, विकब्पोत्सर्गापवादाश्र | न तु वस्त्वेय नेवर्मास्त नास्तो।त वा विक- 


व्प्यते। विकब्पनास्तु पुरुषबुद्धयरपेक्षा।। न वस्तुयाथाव्म्यज्ञानं पुरुषचुद्धापक्षम | ।क ताह : 
७-० -339...2242,8....2%०-०५...००५.०-०५- ० «7-० 3220 फनननतनभ»-+-++-+-- 


श्रुति आदि तथा अनुभव आदि यथासंभव उसमें प्रमाण हैं, क्योंकि ब्रह्मज्ान सिद्ध वस्तु विषयक 
और ब्रह्म साक्षात्कार पयन्‍त अवधिवाला है। कतंव्य-धर्मके विषयमें अनुमवकी अपेक्षा नहीं है, 
किन्तु उसमें तो श्रुति आदि ही प्रमाण हैं। इससे अतिरिक्त धर्मकी उत्पत्ति परुरुषके अधीन है। 
इसलिए लौकिक तथा वंदिक कम करने, न करने अथवा अन्यथा करनेमें पुरुष. समथं-स्वतन्त्र है । 
जैसे कि अश्वसे जाता है, पैदल जाता है अथवा अन्य प्रकारसे जाता है अथवा नहीं ही जाता । वसे ही 
'अतिराज्में षोडशीका ग्रहण करे” “अतिरात्रमें पोडशीका ग्रहण न करे” ऋग्वेदी सूर्य उदय होनेपर 
अग्निहोत्र करे यजुर्वेदी 'सूर्योदयसे पहले अग्निहोत्र करे! इसप्रकार विधि, प्रतिषेव, विकल्‍प, उत्सग 
तथा अपवाद यहां धममें साथक होते हैं। परन्तु सिद्ध वस्तु इसप्रकार है अथवा इसप्रकार नहीं है 
अथवा नहीं है, ऐसे विकल्प नहीं किये जा सकते हैं, विकल्प तो प्रुरुष बुद्धिकी अपेक्षासे होते हैं ॥ सिद्ध 
वस्तुका यथाथे ज्ञान पुरुष बुद्धिकी अपेक्षा नहीं करता, किन्तु वह तो सिद्ध वस्तुके अधीन है। एक 
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सत्यानन्दी-दीपिका 


* वेंद प्रतिपादकता यद्यपि ब्रह्द और धर्म दोनोंमें समान है, तथापि जिज्ञास्य धर्म और 
जिज्ञास्य ब्रह्ममें महान्र्‌ अन्तर है। ब्रह्ममें श्रुति प्रमाणसे अतिरिक्त ब्रह्मवेत्ताओंका ब्रह्म साक्षात्कारूूप 
अनुमव मी प्रमाण है। किच्च भाष्यस्थ आदि पदसे मनन निदिध्यासनका भी प्रमाणरूपसे ग्रहण 
है । मोक्षके लिए श्रुति प्रतिपादित ब्रह्मज्ञानका पयंवसान ब्रह्म साक्षात्कार है। ब्रह्मज्ञानका प्रत्यग॒भिन्न 
सिद्ध ब्रह्म विषय है और ब्रह्म साक्षात्कार फल है। “मन्तव्य:” इसप्रकार श्र्‌ ति प्रतिपादित मनन ज्ञानकी 
हृढ़ताके लिए अत्यन्त भ्पेक्षित है। परन्तु धमंमें श्रूति आदि प्रमाणसे अतिरिक्त मनन आदिकी 
अपेक्षा बिल्कुल नहीं है, क्योंकि धर्म अतीन्द्रिय होनेसे नित्य परोक्ष है । वेद आदि विहित शभ 
क्रियाओंसे उत्पन्न अदृष्टविशेष पुण्य ( धर्म ) है और निषिद्ध क्रियाओंसे उत्पन्न अहृष्ट विशेष पाप 
( अधम ) है। भट्ट-प्रस्थान तथा प्रभाकर-प्रस्थान / इस भेदसे पृव॑मीमांसादशंनमें दो प्रस्थान 
(मत) हैं । कुमारिलभट्टके मतमें याग, दान आदि क्रियाएँ धर्माथर्म हैं और पुण्य, पापको लरुक्षणाद्वारा 
गौणरूपसे धर्माधम कहा गया है । प्रभाकरमतमें पुण्य, पापको ही धर्माधर्म का | गया है [ 
साधन होनेसे याग, दान आदि क्रियाओंको भी गौणरूपसे धर्माधम॑ कहा गया है । . अजय 


८-8 3 ज्यवहारे भदह्- 
यायरः ( झवहा सम न्याय । मान्य है )। इस न्यायके अनुसार भगवातर्‌ भाष्यकारने याग आदिको 
अमर भ्रानक्र कतुमकतुम्‌” इत्यादि कहा है । 


# अब्र धर्ममें विधि आदिको दिखाया जाता है--'यजेत” 
न । ब । “” यजेत ( याग करे ४ 
हा प्रिबेत्‌ ( सुरा न पीवे ) यह प्रतिषेध है । 'ब्रीहिभियवैर्या यजेत' ( धान्यसे हि 5 द व 
रात्में पोडशीपात्रका ग्रहण न करे' व कर अति 


यह उत्सग है । सामान्य वाक्यको उत्सगं क्यों मा हिंसस्‍्यात्‌: ( हिसा न करे ) 
० हि भरा है, 'तयोंकि तह लिशोष वाक्यसे बाधित होता है । 
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भ्रथि० २ सू० २ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४१ 


वस्त॒तन्त्रमेव तत्‌ । नहि स्थाणावेकस्सिन्स्थाणुर्वा पुरुषो उनयो वेति तत्त्वज्ञानं भवति। तत्र 
पुरुषो 5न्‍्यो वेति मिथ्याज्ञानम्‌, स्थाणुरेवेति तत्त्वज्ञानं, वस्तुतन्त्रत्वात्‌। एवं भूतवस्तु- 
चषयाणां प्रामाण्यं वस्तुतन्‍्जस्‌ | तत्रेव॑ सति ब्रह्मज्ञानमपि वरुतुतन्त्रमे व, भूतवस्तुविषय- 
त्वात्‌। क नल भूतबस्तुत्वे ब्रह्मणः प्रमाणान्तरविषयत्वमंवेत्त वेदान्तवावयविचार णान- 
श्िकेव प्राप्ता। न्त; इन्द्रियाविषयत्वेन संबन्धाग्रह'ण त्त्‌। स्वभावतों विषय चविषयाणीनि्द्रि- 
याणि: न बरह्मविषयाणि । सति हीन्द्रियविषयस्वे ब्रह्मण इदं' ब्रह्मणा संबद्ध कार्यमिति 
ग़ह्मेत | कार्यमात्रमेव॒ तु गृह्मम्मा्ं कि ब्ह्मणा संबद्ध किमन्येन केनचिद्धा संवद्धमिति न 
शकक्‍य निश्चेतुम । तस्माज्जन्मादिस्यृज्न नानुमानोपन्यासाथम्‌ | कि तहिं ? वेदान्तवाक्य- 
स्थाणमें स्थाणु है, पुरुष है अथवा अन्य है, ऐसा ज्ञान यथार्थ ज्ञान नहीं होता। उसमें पुरुष है 
अथवा अन्य कुछ है, यह मभिथ्या ज्ञान है । स्थाणु ही है यह यथाथ ज्ञान है, क्योंकि वह वरतुके 
अधीन है: उसीप्रकार सिद्ध वस्तु विषयक ज्ञानोंका प्रामाण्य वस्तुके अधीन है । ऐसा होनेपर ब्रह्मज्ञान 
भी वस्तुके अधीन है, क्योंकि वह भी सिद्ध वस्तु विषयक है । यदि यह शंका हो कि सिद्ध वस्तु होनेसे 
ब्रह्म अन्य प्रमाणका विषय ही है, इससे तो वेदान्तवाक्योंके विचारकी निष्फलता प्राप्त होती है ? 
तो यह यक्त नहीं हे, क्‍योंकि ब्रह्म इन्द्रियोंका विषय नहीं है, अतः अन्य प्रमाणोंसे उसका जगद्गूप 
कायके साथ सम्बन्धका ग्रहण नहीं होता । इन्द्रियाँ स्वभाव विषयविषयक हैं, ब्रह्मविषयक नहीं हैं । 
ब्रह्म इन्द्रयोंका विषय होता तो यह जगद्गप कार्य ब्रह्मके साथ सम्बद्ध हें, ऐसा ग्रृहीत होता। 
परन्तु कायमात्र अर्थात्‌ यह जगद्गूप का ही इन्द्रियोंस ग्रृहीत होता है, तो क्या वह ब्रह्मके साथ 
सम्बद्ध है अथवा किसी अन्यके साथ सम्बद्ध है, ऐसा निश्चय नहीं किया जा सकता । इसलिए 
'जन्मादि' सूत्र अनुमान उपन्यासके लिए नहीं है, किन्तु वेदान्तवाक्योंके प्रदशनके लिए है। 


सत्यानन्दी-दीपिका 
“अम्नीषोमीयं पशुमालमेत' ( अग्नीषोमीय पशुका आलूभन करे ) यह अपवाद है, क्योंकि यह विशेष 
वाक्य है। इसप्रकार विधि, प्रतिषेंध, विकल्प, उत्सग तथा अपवाद धममें साथंक होते हैं । शास्त्रके 
अनुसार पुरुष बुद्धिकी अपेक्षा न करनेवाले सब विकल्प प्रमारूप होते हैं । परन्तु लोकमें पुरुष बुद्धि- 
की अपेक्षा रखनेवाले सब विकल्प अप्रमारूप होते हैं । 


# सिद्ध ब्रह्म केवल श्रुति प्रतिपाद्य है । इसपर पूर्व पक्षी आक्षेप करता है--- बचह्म प्रत्यक्षादि- 
गोचरं घरमविलक्षणत्वात्‌ घटादिवत्‌” “धमंसे विलक्षण होनेके कारण ब्रह्म प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका 
विषय है जैसे घटादि ।'” अतः “जगजन्मादि त्रह्मकारणकं कायत्वात्‌' “जगत्‌का जन्मादि ब्रह्मकारणक 
है, क्योंकि वह कार्य है” यह अनुमान “जन्मादि' सूत्रमें विचार करने योग्य है। श्वुति नहीं, इसलिए 
'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते” इत्यादि श्रुति-वाक्योंका विचार निष्फल है, क्योंकि सिद्ध वस्तु 
प्रत्यक्ष, अनुमान आदि प्रमाणसे ग्राह्म है । सिद्धान्ती-क्या 'यत्काय तद्‌ब्रह्मजम्‌' जो काये है वह ब्रह्मसे 
जन्य है! यह अनुमान ब्रह्म का साधक है अथवा “यव्कार्य तत्सकोरणकम” “जो काय है वह सकारणक है 
“ह ब्रह्मका साधक है ? प्रथम अनुमान तो नहीं हो सकता, क्योंकि व्याप्ति असिद्ध है। परणल्तु ब्रह्म तो 
5 आदिके समान इन्द्रियोंका विषय नहीं है, इस विषयमें 'पराश्चि खाने व्यतृणत्‌ स्वयंभू:” ( कठ० 
१ ) “न चक्षुषा गृह्मय ते! (जो ब्रह्म चक्ष॒से गृहीत नहीं होता) 'यन्‍्मनसा न मनुते' ( केन० १।५ ) 
० ली धग॒ नहीं किया जाता ) इत्यादि श्रृंति * प्रमाण है, अतः उसका प्रत्यक्ष प्रमाणसे व्याप्ति 

डी हो सकता । शंका--ब्रह्म भले ही इन्द्रियोंका विषय न हो, परन्तु व्याप्तिज्ञान तो होगा 
ि-..... 


4] 


ब्रह्मसत्र-शाइ्ररभाष्य [ आ० १ पा० १ 


/ ४0 डे कर घेतम 256 ग॒ने बा णि्‌ न 
प्रद्शनाथम । ७ कि पुनर्तढेदान्तवाक्यं यत्सत्रेणेह लिलक्षयिपितम / प्दटय रूणिः 

. प् ह2/6 चा भि 
वरुण पितर्सुपससार । अधीहि भगवो ब्रह्म ति! इृत्युपक्रम्याह यतों वा इमानि भूतानि 


जायन्ते । येन जातानि जीवन्ति । यत्प्रयन्त्यमिसंविशन्ति । तद्निजिज्ञासस्थ | ( तंत्ति० ३१ )। 
तस्य च निणगवाक्यस्‌-आरन्द।छेघव खल्विमानि भूतानि जायन्ते | आनन्देन जातानिं जीवन्ति ++ । 
आनन्द प्रयन्त्यभिसंविशन्तीति' ( तैत्ति/ ३॥६ )। अन्यान्यप्येवंजातीयकानि वाक्‍्या 
नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभावसर्वज्ञस्वरूपकारणविषयाण्युदाहत व्यानि ॥ ९॥ 

वे कौनसे वेदान्तवाक्य हैं, जिनका सूत्रद्वारा ब्रह्मके लक्षणरूपसे यहाँ विचार करना इष्ट है ? 'शृयुर्व 
वारुणि:' ( वारुणि भू गु अपने पिता वरुणके पास गया और कहा हैं भगवन्न्‌ : ब्रह्मका उपदेश कीजिए ) 
ऐसा उपक्रमकर कहते हैं--'यतो वा इमानि०? ( जिससे ये समस्त भूत-भौतिक उत्पन्न होते हैं 
उत्पन्न होकर जिससे जीवित रहते हैं, लूय होते हुए जिसमें प्रवेश करते हैं, उसकी जिज्ञासा कर वह 
ब्रह्म है ) इस सामान्य कारण विषयक श्रृतिवाक्यका निर्णय वाक्य यह है--- आनन्दारू-थेव ० (निस्सन्देह 
आनन्‍्दसे ही ये भूत उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होकर आनन्दसे ही जीवित रहते हैं और लय होते हुए 
आननन्‍दमें ही प्रविष्ट होते हैं )। नित्य, शुद्ध, बुद्ध तथा मुक्तस्वभाव स्ज्ञ स्वरूप कारण ( ब्रह्म ) 
विषयक इसप्रकारके [ स्वरूप तथा तटस्थ लक्षणके निर्देशक ] अन्य उपनिषद्‌-वाक्य भी उदाहरणरूपसे 
देने चाहिए ॥ २॥ 


गे, 


० 


सत्यानन्दी-दीपिका 

ही ? समाधान--यदि इन्द्रियोंसे ब्रह्मका ज्ञान होता तो जगद्गप काय ब्रह्मसे उत्पन्न हुआ है, ऐसा 
प्रत्यक्ष अनुभव होता । जैसे मृत्तिकाका ज्ञान इन्द्रियोंसे होता है तो घट म्ृत्तिका जन्य है, यह भी 
सर्वानुभव सिद्ध है। किन्तु यहाँ केवल जग़द्रप कार्य ही इच्द्रियोंसे उपलब्ध होता है ब्रह्म नहीं, 
क्योंकि वह अतीन्द्रिय है, अतः सुतरां उसमें व्याप्तिज्ञान असिद्ध है। “यव्काय तत्सकारणकम' इससे 
केवल सामान्यरूपसे काय कारणवाला है यह सिद्ध होता है, किन्तु यह जग़द्गप कार्य ब्रह्मसे जन्य 
है अथवा किसी अन्य कारणसे, यह नि३चय नहीं होता । वह कोरण विषयक निश्चय तो केवल श्रतिसे 
ही हो सकता है। इसलिए “जन्मादि' सूत्र अनुमान उपन्यासके लिए नहीं है, अपितु वेदान्त वाक्योंके 
दिखलानेके लिए हैं। अतः इस सूत्रमें 'यतो वा इसमानि भूतानि जायन्ते” यह श्रतिवाक्य विचारका 
विषय है । श्र॒त्यथंकी दृढ़ताके लिए गौणरूपसे अनुमान भी विचारणीय है। 


# यहाँ प्रथम सूत्रमें विशिष्ट अधिकारीके लिए ब्रह्म विचारकी प्रतिज्ञा की गई है, और द्वितीय 
सृत्रमें ब्रह्मज्ञान प्राप्त करनेवालोंके लिए ब्रह्मका लक्षण कहा गया है। परन्तु “जन्मादि' सूत्रमें तथा 
“यतों वा इमानि! इस श्रुतिवाक्यमें केवल सामान्य कारणका ज्ञनन होता है कि इस द्वेतप्रपच्च॒का 
कोई कारण है, क्या वह प्रधान, परमाणु अथवा अन्य है? ऐसी कारण विषयक जिज्ञासा बनी रहती 
है, उध्षकी निवृत्तिके लिए विशेष कारण विषयक “आनन्दाहयेव” यह निणेय वाक्य उद्धत क्रिया गया 
है । इससे यह निर्णय हो जाता है कि सारे जगत्‌का कारण आनन्द है और वह ब्र हास्वरू प है, जड़ 
प्रधान आदि नहीं । इन श्रुतिवाक्योंसे ब्रह्मके दो लक्षण प्रतीत होते हैं-एक स्वरूप और दूसरा तटस्थ । 
“स्वरूप॑ सत्‌ व्यावतक स्वरूपलक्षणम्‌' “जो लक्षण स्वलक्ष्यका स्वरूप होता हुआ स्वलक्ष्यको अन्य 
बला (थक ज्ञापित करे वह स्वरूपलक्षण है।'” जंसे-'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रहम' सत्य, ज्ञान और 
अनन्त ये ब्रह्मके स्वरूप भूत होते हुए लक्ष्य ब्रह्मका अलक्ष्य-असत्‌, जड़ और दुःखरूप प्रपच्चसे पृथक्‌ 
ज्ञान कराते हैं, अत; सत्य आदि ब्रह्मके स्वरूप लक्षण हैं। | 'कादाचिस्कत्वे सति व्यावतक तटस्थ 
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अधि० रे स्रू० रे ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित कप 


( शास्त्रयोनिश्वाधिकरणम स्रू० ३ ) 
ज़गत्कारणस्वप्रदशनेन सवश्ं ब्रह्मे व्युपक्षिप्त, तदेव द्रढयत्ञाह--- 
जगत्‌॒की कारणता दिखलानेसे ब्रह्म सवज्ञ है अथंत: प्राप्त हुआ है, अब उसे दृढ़ करते हुए 
कहते हैं“: 5 
शास्रयोनित्वात्‌ ॥ ३ ॥ 

खत्राथ--ऋग्वेद आदि शास्त्रका कारण होनेसे ब्रह्म सवंज्ञ है। अथवा ब्रह्म केवल करग्वेद 
आदि शास्त्र प्रमाणक है अर्थात्‌ ब्रह्मके यथा स्वरूपके ज्ञानमें ऋग्वेदादि शास्त्र ही प्रमाण है । 

धमहत ऋग्वेदादें: शास्त्रस्यानेकविद्यास्थानोपबूंहितस्य प्रदीपवत्सवाीश्थावद्योतिनः 
सर्वेज्ञकल्पस्थ योनि: कारणं बह्य । # नहीररवास्य शास्त्रस्यग्वंदादिलस्लणस्य सर्वज्ञगुणान्वि- 


ऋण एके >थ डेथ्आआ 








अनेक विद्या स्थानोंसे उपकृत दीपकके समान सब अर्थोका प्रकाशन करनेमें समर्थ और 

सर्वज्ञके समान महान्‌कऋग्वेदादि शास्त्रका योनि ( कारण ) ब्रह्म है।. ऐसे ऋग्वेदादि रूप सवगुण- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

लक्षणम्‌ः “जो लक्षण स्वलक्ष्में कमी रहकर अपने लक्ष्यका अन्य अलक्ष्योंस पृथक्‌ बोध कराता है 
वह तटस्थ लक्षण है ।” जन्म, स्थिति और लरूयकी कारणता ब्रह्ममें सदा नहीं रहती, केवल मायाकी 
अधिष्ठानता कालमें रहती है, अत॥ इनकी कारणता ब्रह्ममें कदाचित्‌ है और सांख्य नैयायिक आदिके 
मतमें प्रधान, परमाणु आदि जो अलक्ष्य हैं उनसे भी ब्रह्मका पृथक रूपसे ज्ञान कराता है । इसलिए 
कदाचित्‌ ही व्यावतंक होनेसे जन्म, स्थिति तथा लूयकी कारणता ब्रह्मका तटस्थ लक्षण है ।॥ अतः 
धयतो वा इमानि भूतानि जायन्ते! “यः सवज्ञ: सबवित्‌” इत्यादि श्रुतिवाक्य तथा “जन्मादि' सूत्र 
ब्रह्यके तदस्थ लक्षण हैं । “जन्मायस्य यत॒:” इस सूत्रमें 'यत:” शब्द आनन्दाहजेब' इस श्रुतिके 
अनुसार है। “विज्ञानमानन्दं चहा' ( ब्ृह० ३।९।२८ ) ( ब्रह्म विज्ञान तथा आनन्दस्वरूप है ) 
इत्यादि अन्य शाखाओंमें स्थित वाक्य भी इस अधिकरणके विषय हैं । इसप्रकार सब शाखाओंमें 
तटस्थ लक्षण और स्वरूप लक्षण घटित वाक्य जिज्ञास्य ब्रह्ममें समन्वित हैं। “ऋते ज्ञानान्न मुक्ति: 
[ ज्ञानके विना मुक्ति नहीं होती ) 'ज्ञानादेव तु केवल्यम इत्यादि श्रुतियोंस यह सिद्ध होता है कि 
ज्ञानसे हो मोक्ष होता है और वह वेदान्तवाक्थोंके विचार करनेसे होता है, इसलिए ब्रह्मज्ञानको 
उत्पत्तिके लिए वेदान्त-वाक्योंका विचार करना चाहिए। पृवपक्षमें ब्रह्मस्वरूपकी असिद्धिसे मुक्ति 
असिद्ध है, सिद्धान्तमें उसकी घिद्धि है ॥| २ ॥ 


>>. 








+ “जन्माद्यर्य यतः” इस रूजञ्में भगवान्‌ सूृत्रकारने तटसथ लक्षणका निदश किया हे । 
थतो वा इमानि भूतानि जायन्ते' इत्यादि श्रुतिवाक्य भी तठस्थ लक्षणके प्रतिपादक हो हैं। इसी 
भर्थाप्चिश्रायको रामानुजादि अर्वाचीन भाष्यकारोंने मी स्वीकार किया है। परन्तु भगवान्‌ भाष्यकार 
भक्षराचार्य तटस्थ लक्षणकोी बतलाते हुए तटस्थ लक्षण प्रतिपादक सूतन्नका भी स्वरूप लक्षणमें 
गव्पय बतलछा रहे हैं और 'यः सवज्ञः सवचित्‌ इत्यादि श्रुति-वाक्योंका स्व॒रूपलक्षणमें पयवसान 
करते हैं, इसका तात्पर्य यह है कि तटस्थ लक्षणसे छरूक्ष्यका सामान्य परिचय होता है, परन्तु उसका 
इैदेभू , हृस्थंसूपसे ज्ञान स्वरूप लक्षणके अधीन है, इसलिए जहाँ तक इदम्‌, इत्थंरूपसे निश्चय 
हा ३ तक वाक्यका तात्पय होना चाहिए । इस अभिप्नाय से भगवान्‌ "कं कक 
जे कम का उपलक्षणरूपसे रुवरूप लक्षण परक तात्पय वणन किया हे । इस से । विद्वान 
स नुयायी भारतीय विद्वानोंने भाष्यकारपर जो कुछ आशक्षेप किया है, वह संप्रदाय तथा 


._ पका भली-भाँति परिशीलन न होनेके कारण है । 
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४४ ब्रह्मसून्न-शाहइरगभाण्य | अ० ३ पा० १ 


न क्र द्ास्प ड़ कक फ्रा पा वि »ण प्र भ्स्प जन दात नि य क् 
तस्य सर्चज्ञादन्यः संभघो5स्ति | यद्यद्धिस्तराथ शारस्तं यश्मात्उ 2 
व्याकरणादि पाणिन्यादेश्ञेयेकदेशाथ मापें, स ततो5प्यक्षिकतरविश्ञा कि 
््च्च््््ि्न्न्स््स्स्न्न्सन्क्नन्न्तननिनन नरगिस च् पक हीं है । जो धिस्तारार्थ शास्त्र जिस पुरुष- 
शम्पन्न शास्त्रकी उत्पत्ति सर्वज्ञको छोड़कर किसी अन्यसे नहीं ह । जो जो विस्ताराथ शा व ष 
&< मर । ल्‍्५ अंशरूप अ रथ यक्त व्याकरण आंद शास्त्र 
विशेषसे विरचित है, जैसे पाणिनि आदिके ज्ञेयका एक अशडत से हा हे हा ः गा 
कर. ट् | न्न के त ६ य जात पा | प्रा पर 
है, वह ( पुरुषविशेष ) उस स्वविरचित श्ञास्त्रसे अधिकतर ज्ञानवान्र हता 8 320० अचल हूं, 


सत्यानन्दी-दीपिंका मु 

# जिसप्रकार अध्येता वेदोंके पूर्वक्रम ( आतनुपूर्वी आदि ) का स्मस्णक था उच्चारण 
करते हैं । इसीप्रकार मायाकी सहायतासे आत्ररण रहित अनन्त, स्वज्ञ परमेश्वर आल कैमानुप्तार 
वेदों तथा उनके अर्थोका एक साथ ही ज्ञानकर उन्तकी अभिव्यक्ति करता हैं, इस लिए तर पौस्पेय 
( पुरुष प्रणीत ) नहीं है । जहाँ अर्थज्ञान पुवक वाक्यज्ञान वाक्य रचनामें कारण हो वहाँ पौरुषेयत्व 
माना जाता है, जेंसे महाभारत आदि ग्रन्थ पौरुषेय ( पुरुष प्रणीत ) माने जाते हैं। इईश्वरको 
यगगयत्‌ अथज्ञान और वाक्यज्ञान होता है, इसलिए वेद पौरुषेय नहों हैं । वेद अप्रौरुषेय हैं और 
उनका तथा सबका कर्ता ब्रह्म सवेज्ञ है। यह प्रतिपादन करता पूवसूत्र तथा इस सूत्र (अधिकरण ) का 
विषथ है | वेदोंका कारण ब्रह्म सवंज्ञ है, यह घिद्ध करनेके लिए वेदोंमें “महान ” आदि विशेषण दिये गए 
हैं । जिन वेदोंमें चारों वर्गों, चारों आश्रमोंकी यथायोग्य गर्भाधातनसे लेकर श्मशान पर्यन्त समस्त 
क्रियाओंका, ब्रह्ममुहतंसे लेकर प्रदोष पर्यन्त कतंव्य क्रियाओंका, नित्य, नमित्तक, काम्य तथा 
प्रायर्चित्त कर्मोंका प्रतिपादन है और जिन वेदोंके अन्तिम भाग ( उपनिषदों ) में निःश्रेयसरूप ब्रह्म- 
तत्त्वकी प्राप्तिके लिए शिष्योंके कल्याणका शासन ( उपदेश ) है, इसलिए ऋग्वेद आदि मुख्य- 
वत्तिसे शास्त्र कहे गए हैं। वेद मूलक होनेके कारण न्याय, मीमांसा आदि दशन ग्रंथोंमें भो गोण- 
वत्तिसे ज्ञास्त्र दाब्दका प्रयोग होता है | वेद चार, ॥ पुराण, न्याय, मीमांसा, धमंशास्त्र, शिक्षा, कल्प, 





+ पुराण-वेदोंमें संक्षेपसे सृष्टि आदिका जो वणन है, उसका विस्तारपूवक वणन करते 
हुए वेदार्थ नि्णयमें पुराण उपकारक होते हैं । “सगश्न प्रतिसगश्च बंशोमन्‍्वन्तराणि च | वंशालु- 
चरितश्रैव पुराण पतञ्॒लक्षणम्‌ ॥' “सृष्टि, प्रढय, वंश, मन्‍्वन्तर और वंशानुचरित ये पाँच जिसमें 
वर्णित हों वह पुराण कहलाता है | न्‍्याय--प्रमाण, प्रमय आदिके परिज्ञानाथ न्‍्यायशाखको अपेक्षा 
रहती है । प्रमाण, प्रमेयादिका निरूपण करते हुए न्याय वेदाथ निर्णयमें सहायक है । सीमांसा-- 
स्वतः प्रमाण होते हुए भी जहाँ जहाँ वेदाथमें सन्‍्देह होता है, उसका निणय करते हुए यह शास्त्र 
वेदाथका उपकारक है । इसके समथनमें वार्तिककारकी उक्ति भी हे--“थमम प्रतीयमाने वेदेन 
करणाव्मना । इतिकतंव्यताभागं मीमांसा पूरयिष्यतीति ॥”? घमशाख--वेदमें संक्षेपले घम और 
ब्रह्मतत्वका जी विवेचन है, उसका विस्तृत वर्णन करते हुए घमंशास्त्र उपकारक है । 

शिक्षा--इसके द्वारा वण, स्वर, मात्रा, साम सन्‍्तानका संस्कार होता है. अतः संस्कार- 
द्वारा शिक्षा वेदाथर्म सहायक है | कव्पंसूत्र--इसे श्रोतसूत्र भी कहा जाता है । पे संक्षेपसे वेदमें 
आधान आदिसे लेकर अश्वमध पयनत कर्मोका वणन है । उनका क्रम चेदान्तरों तथा शाखान्तरोंमें 
कहा गया है। इसमें अज्ञोंका क्रमबठ्ध निरूपण किया गया है, इसलिए क्रमानुष्ठानोंमें श्रौतसूत्र की 
अपेक्षा रहती है । व्याकरण--पाणिनीय तथा अचन्निव्याकरण प्रकृति, प्रत्यय विभागको कहते हं० 
साधु, असाधु विवेचनद्वारा पदका संस्कारक्क होकर व्याकरण वेदार्थमें उपंकारक है। निरुक्त-- 
जले लोकिक शब्दोंका अथज्ञान करानेके लिए अर्णव, वन लो न पर हा वि है 3: 

» अमरकोश आदि प्रसिद्ध है, 
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(कम्ु वक्तव्यमनेकशाखाभेवभिन्नस्प देवतियेड-मनुष्यवर्णा श्रमादिप्रविभागहेतो ऋग्वेदाद्या- 
व्यस्य सबेज्ञानाक रस्यपाप्रयत्नेनेव लीलान्यायेन पुरुषनिःश्वासवद्यस्मान्महतों भूताद्योनः 
संभव, 'अस्‍्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्यच्ग्वेद:' (ब्चृह० २।४।१०) इत्यादिश्वतेः तस्य महतो 
भूतस्य निरतिशयं सवज्ञत्वं सवशक्तिमत्त्वं चेति । इति प्रथमचणकम ॥ & अथवा यथोक्त- 
सग्वेदादि शाम योनिः कारणं प्रमाणमस्य बह्मणो यथावत्स्वरूपाधिगमें | शास्प्रादे व प्रमाणा- 
ज्ञगतो जन्‍्मादिकारणं ब्रह्माथिगस्यत इत्यमिप्रायः। शास््रमुदाह्मतं पूचसूत्रे--य्रतो वा 
'तो अनेक शाखा भेदसे भिन्न देव, मनुष्य, पशु, वर्ण, आश्रम आदि विभागका जो हेतु हैं और सवज्ञानके 
भण्डार हैं ऐसे ऋग्वेद आदि नामक वेदोंकी अनायास ही लीलान्‍्यायसे प्रुरुष नि:श्वासकी तरह जिस 
महात्‌ ( अपरिच्छिन्न ) सद्रूप कारणसे उत्पत्ति होती है, क्योंकि 'अस्य महतो ० ( इस अपरिच्छिन्न सद्गप 
ब्रह्यका जो निः:श्वास है वह ऋग्वेद है ) इत्यादि श्रुति है । उस महान सद्गुप ब्रह्मके निरतिशय सवज्ञत्व 
तथा सवशक्तिमत्त्के विषयमें तो कहना ही क्‍या है। अथवा पूर्वोक्त ऋग्वेद आदि शास्त्र इस ब्रह्मके 
सत्यानन्दी-दीपिका 

व्याकरण, निरुक्त, छन्‍्द और ज्योतिष ये चौहह विद्यास्थान कहे जाते हैं। पुराण आदिसे वेदोंकी व्याख्या 
होती है और उनका गम्भीर अथ स्पष्ट होता है, अतः ये वेदाथ ज्ञान करानेमें सहायक कारण माने जाते 
हैं। 'नावेदविन्मनुते तं बृहन्तम्‌' ( वेदार्थको न जाननेवाला वेद प्रतिपादित उस महान तत्त्वको नहीं 
जानता ) । इससे यह सिद्ध होता है कि मनु आदिने वेदोंकी स्वतः प्रमाणता स्वीकार की है। जसे 
प्रदीप अपनी प्रकाशात्मक शक्तिसे बाह्य पदार्थोका प्रकाशक है, वसे ही बेद भी गुप्त तथा प्रकट सब 
पदार्थोका बोघ करानेमें समर्थ है, इसलिए वेद स्वतः प्रमाण है अर्थात्‌ वेद अपनी प्रमाणतामें अन्य 
प्रमाणकी अपेक्षा नहीं रखता है, जैसे सूय॑ अपनी सिद्धिमें अन्य प्रकाशकी अपेक्षा नहीं रखता | बेद 
अचेतन होनेपर मी सर्वार्थ प्रकाशक होनेसे सर्वज्ञकल्प है। सर्वोज्ञकल्प वेदोंका कारण ब्रह्म है । 

# वेद काण्व, आश्व लायन, माध्यंदिन, कौथुम, पिप्पलाद, शौनक, ऐतरेय, तंत्तिरेय आदि 
अनेक शाखाओंमें विभक्त हैं। देव, मनुष्य, पशु तथा वर्ण आश्रम आदिकी व्यवस्था एवं कम 
आदिके यथावत्‌ स्वरूपका प्रतिपादन, इन सबका बिछद्‌ वर्णन वेदोंमें है, क्योंकि वेद ज्ञानकी राशि 
हैं। अस्य महतो भूतस्य निः श्रसितमेतयच्ग्वेदी यजुबंदः सामवेदो<थर्वाज्ञिरसः ( बृह० २।४।६० ) 
( ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और अथवंवेद इस महान्र्‌ सद्रुप ब्रह्मके निःश्वास हैं ) इस श्रतिसे सिद्ध होता 
है कि जैसे नि:श्वास पुरुषकी स्वाभाविक क्रिया है, वेसे ही वेदोंकी रचना भी ईश्वरकी निःश्व [सकी 
भांति स्वाभाविक क्रिया है अर्थात्‌ ईद्वरको वेदोंकी अभिव्यक्तिमें किश्चदषि प्रयास नहीं होता । 
सर्वज्ञ परमेद्वर अपने सत्य- संकल्पसे सृष्टिके आरम्भमें पहले ब्रह्मा आदिके अन्तःकरणमें वेदोंका 
बाविर्भाव ( अभिव्यक्ति ) करता है। अनन्तर वे ही वेद हमें आचाय॑ परम्परासे उपलब्ध होते हैं । 
इससे सुतरां वेदोंका कर्ता ब्रह्म सर्वज्, सवंशक्ति सम्पन्न सिद्ध होता है। तात्पयं यह है कि 'सूर्याचन्द्रमसो 
धाता यथा पूर्वमकल्पयत सर्वज्ञ ईह्वर द्वारा पूर्व कल्पके अनुसार बेदोंका स्मरण करना ही वेदोंकी 
0 गई रखना है, यह प्रथम वर्णक है । 


वैसे ही वैदिक पदार्थोका फीस निधन्द है। उसमें तीन काण्ड हैं, नैधन्द कह अध्याय, नेगमिक 
३ अध्याय और देवता काण्ड ३ अध्याय । उसपर यास्कमुनिका भाष्य है, जो निरुक्त नामसे प्रसिड 
। इसमें १२ अध्याय हैं । इसके आगे परिशिष्ट दो और अध्याय हैं । छन्‍्द--चारों वेदोंमें गायत्री 
आदि उन्दोबद्ध मन्त्र होते हैं। वे पिज्वलनाग विरचित छनन्‍्दोविधि शाखह्वारा जा ने जाते हैं । 
ज्योतिष--याग आदि कर्मेमें समयक्रा निर्धारण करते हुए ज्योतिष शाख वेंदुका डपकारक हे । 


वि... 


“-त अज 2 ऑन बनाओ 7 
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ए लक 

मम: यात्र पू्चसत्र एणववजातोयक॑ 
सूत्र श्य (वता स्रः ता ती 
७ उच्यतें- तत्र पूलरसतपक्षरण स्पतष्ठ 
डुच्येत, तामाशक्लां निवतयितु- 


४६ 
इसानि सूतानि जायस्ते' इत्यादि । किमथ तहींदिं 

ड प्‌ दश्शितम # 5 रे 
शाख्यमुदाहरता शाख्रयोनित्व॑ ब्रह्मणो दशितम | 
शाख्रस्यानुपादान(ज्न्‍्मादि केवलठमनुमानमुपन्‍्यस्तमित्याश 
मिद सूज्ज प्रचतृते शास्प्रयोनिश्वादिति ॥ ३॥ 

( & समनन्‍्वयाधिकरणम्‌ स्‌० ४ ) । । 

आश्लायस्य क्रियाथत्वादानथक्य- 


& कर्थ॑ पुनज्ह्मणः शास्त्रप्रमाणकत्वमुच्यते, यावता अ !/ 
शितम । अतो वंदान्तानाम्रा- 


सतदर्धानाम' ( जे० सू० १।२।१ ) इति क्रियापरत्वशास्त्रस्य प्रद्‌ 2 
नथक्यम्‌; अक्रियाथस्वात्‌। कतृदेवतादिप्रकाशनाथस्वेन वा क्रियाविधिशेषत्वम ; डपास- 
यथार्थस्वरूपके ज्ञानमें योनि-कारण-प्रमाण हैं। शास्त्र प्रमाणसे ही यह अधिगत होता हैं कि जगवके 
जन्मादिका कारण ब्रह्म है, यह अभिप्राय है। पृव॑सूत्रमें 'थतों वा इमानि भूतानि जायन्तः इत्यादि 
शास्त्र उदाहृत है। जब पूव॑सूत्र ( जन्मादि ) में ही ( यतो वा ) इसप्रकार शास्त्रका उदाहरण देते 
हुए सूत्रका रने ब्रह्म शास्त्र-योनि ( प्रमाणक ) है, ऐसा दिखल्‍ाया है, तो फिर इस सूत्रका प्रयोजन ही 
क्या है? कहते हैं--वहाँ पूव॑सूत्रके अक्षरों ( अर्थों ) से शास्त्रका स्पष्ट ग्रहण नहीं किया गया है, 
इसलिए जगत्‌॒के जन्मादिका केवल अनुमानरूपसे उपन्यास किया है, कोई ऐसी शद्भूु करे तो उस 
शज्भुकी निवृत्तिके लिए 'शाखयोनित्वाद” यह सूत्र प्रवृत्त हुआ है || ॥ 

ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है, पुन: यह कैसे कहते हो ? क्‍योंकि आज्लायस्थ० ( वेद क्रियार्थक है, 
क्रियासे भिन्न सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेद वाक्य अनथंक हैं अर्थात्‌ प्रयोजन रहित हैं ) इसप्रकार शास्त्र 
क्रियापरक दिखलाया गया है, इससे अक्रियाथंक होनेके कारण वेदान्त वाक्य प्रयोजन रहित हैं। 
अथवा कर्ता तथा देवता आदिका प्रकाशनरूप प्रयोजनवाले होनेसे वेदान्त-वाक्य क्रिया विधिके 

सत्यानन्दी-दीपिका 
# भगवान्‌ साष्यकारने 'शाख्रयोनित्वात्‌! इस सूत्रकी दो व्याख्याएँ की हैं । प्रथम वर्णक 

| श्रथम व्याख्या ) से ब्रह्मका लक्षण कहा गया है कि जगत्‌ तथा ऋग्वेद आदि वेदोंका कारण ब्रह्म है 
ओर वह सदज्ञ है। इसमें क्‍या प्रमाण है ? क्‍योंकि 'लक्षणप्रमाणाशभ्यां वस्तुसिद्धिन तु प्रतिज्ञामात्रेण' 
( वस्तुकी सिद्धि लक्षण और प्रमाणसे होती है केवल प्रतिज्ञासे नहीं ) इसलिए दूसरो व्याख्यासे बहा में 
हक नि तय निधन परे 5] 
सनक ५ हक कक किक ति प्रमाण हे खलाकर जिज्ञासाको पूण 
उदाहरण देकर ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक कहा ग क्‍ है क्‍ री क्‍ फिर * हे गे 3] लत तावयोंका 
ब्यों णक कहा गया है, तो फिर शाखयोनित्वात्‌” इस नवीन सूत्रकी रचना 
क्यों की गई ? इसका समाधान “डच्यतते” इत्यादिसे कहते हैं । 


हर जन्मादस्य यत। इस पूव॑सूत्रमें शास्त्र पदका ग्रहण न होनेसे ऐसी शंका हो सकती है कि 
द न सूत्रमें जगत॒के जन्मादि “जगत्‌ सकत क॑ कायत्वात्‌ घटादिवत” दस अनुमानसे थे कलृंक सिंद् 
रो 2 >पका परता कौन है! ऐसा प्रइत पुनः उठता है| तो इसके सम्माधानमें 'जगत्‌ स्वज्ञ- 
ईंश्वरकत क॑ कायत्वात्‌ भूम्यादिवत' जैसे भू मि आदि कार्य रे ' अत, बहु स्वज्ञ ईदवर कतृंक हैं वैसे ही 
जगदुरूप कार्य भी सर्वज्ञ ईदवर कतृंक है” यह दूसरा अनुभ क्‍ नर कंतृक हूं, 

5 क्य नहीं 3मान ही स्वतस्त्ररूपसे विचार करने योग्य है 
>दान्त-ताक्य नहीं | इसप्रकारकी शंका निवृत्त्यथे भगवान्‌ सूत्रकारने ता करने योग्य है 


चना को है अर्थात्‌ यहाँ वेदान्त-वाक्य ही विचारके वि हैं अनुमान नहीं ४ 
अनिर्चित है, सिद्धान्तमें वह निदिचत है ॥| ३ ॥ दे अनुमान नहीं । पृव॑पक्षमें ब्रह्ममें सर्वज्ञल 
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परधि० ४ स्‌० ४ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिंकासहित नर 


यथान्तरविधानाथ स्व वा। नहि परिनिष्ठितवस्तप्रतिपादन संभवति: प्रत्यक्षादिविषय- 
शात्परिनिष्टिव स्तुनः; तत्प्रतिपादने च॒हेयोपाद यरहिते पुर पार्थाम वात । के अत प. 
'सोएरोदीत्‌ इत्येवमादीनामानथवय भा भूदिष्ति “विधिना त्वेकवा बा विधीनां स्यु 2 
( जै० सू० १।२१७ ) इति सता वकस्वेन (थवच्त्वमुक्तम । मन्त्राणा न द्षे त्वा 5 इत्यादीना 
क्रियातत्साधनाभिधायित्वेन कर्मसमवायित्वमुक्तम। न क्चिद॒पि वेदवाक्यान। विशि- 
अड्भ हैं, अथवा उपासना आदि अन्य क्रियाओंके विधानके लिए हैं। किन्तु सिद्ध वस्तुका श्र तिपादन 
वो वेदास्तोंका प्रयोजन | सम्भव नहीं है, क्‍योंकि सिद्ध वस्तु प्रत्यक्ष आदि प्र माणोंका विषय है और 
हेयोपादेयसे रहित उसके प्रतिपादन करनेमें पुरुषार्थ भो नहीं है। इसी कारणसे सो5रोदीत्‌ 
( वह रोया ) इत्यादि वाक्य अनर्थक न हों, इसलिए “विधिना० ( विधि वाक्योंके साथ अथवाद 
आदि वाक्योंकी एक वाक्‍्यता है, क्योंकि अर्थवाद वाक्य विधेयकी स्तुतिके लिए होते हैं ) इसप्रकार 
स्तुति परक होनेसे साथंक कहे गए हैं और इथघे त्वा (है इपे' शाखाओ ) तुझे अन्नके लिए 
काटता हूँ ) इत्यादि मस्त्र क्रिया तथा उसके साधनोंका अभिधायी होनेसे क्रम सम्बन्धी कहे गए हैं । 
किसो भी प्रकरणमें विधि वाक्‍्योंके साथ सम्बन्ध श्राप्त किए विना वेद-वाक्योंकी अथवत्ता न देखी गई 
है और न उपपन्न ही है। सिद्ध वस्तुके स्वरूपमें विधि नहीं हो सकती, क्योंकि विधि क्रिया विषयक 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& 'आस्नायस्य' इस पुव॑पक्ष सूत्नसे यह अभिव्यक्त किया जाता है कि विधि, निषेध, अथंवाद, 
मचख्र और नामधेयात्मक समस्त वेद साक्षात्‌ या परम्परासे यज्ञ आदि क्रियाओं तथा उनके उपकरण 
बड़ोंका प्रतिपादक है, जैसे--'स्वगकामों यजेत' “दध्ना जुहोति' इत्यादि । सत्य ज्ञानसनन्तं बहा 
सदेव सोम्येदमग्र आसीत” इत्यादि वेदभाग-वेदान्त वाक्य याग़ आ दि क्रियापरक नहीं हैं, किन्तु सिद्ध 
वस्तु ब्रह्मपरक हैं, अतः वे निष्फल हैं अर्थात्‌ अप्रमाणरूप हैं, ऐसी स्थितिमें ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक 
केसे हो सकता है ? 


# “स्वाध्यायो5ध्येतव्य:” ( अज्जों सहित स्ववेदका अध्ययन करना चाहिए ) इस अध्ययन 
विधिसे गहीत वेदान्त-वाक्योंको निष्फल मानना युक्त नहीं है। पुृ०-यदि वेदान्त-वाक्य साक्षात्‌ क्रिया 
हक नहीं हैं तो क्रियाके अज्भभूत कर्ता तथा देवताका ज्ञान कराते हुए क्रियाके अज्ग हो सकते हैं । 
न तत्वमसि' इस वाक्यमें ईश्वर वाचक “तत्‌” पद क्रियाके अद्भ भूत देवताका और जीव वाचक 
जम पद यराग कर्ताका बोधक है। इसप्रकार 'तत्‌' और ्वम्‌ पद देवता और कर्ताकी रतुतिके 
हे और “विविदिषन्ति! ( जाननेकी इच्छा करें ) आदि श्रतिवाक्य फलकी स्तुति करते हैं। 
गरह वेदान्तवाक्य कर्ता, देवता तथा फल आदिकी स्तुतिद्वारा क्रियाके अद्भ होकर सफल होते हैं । 
०" परन्तु कमंके प्रकरणमें अपठित वेदान्तवाक्य कमके अज्भ कैसे होंगे ? पृ०--वे उपासना 
पा कप होंगे । हा यद्यपि 'तत्तमसि” 'अहं ब्रह्मास्मिः श्रति प्रतिपादित यह अभेद असत्‌ है, तो भी 
पा ित कि ४ अ आरोपकर अभेदरूपसे उपासना करती चाहिए । स्रि० का वेदान्त वांक्योंको श्रुति 
है कि कर न ब्रह्म रत न मानकर क्रियापरक माननेमें क्‍या प्रयोजन है ? पू०५--प्रयोजन 4ह 
तो पहल का जानने योग्य नहीं है , क्‍योंकि वह प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका विषय है। 
पिया दल है प्रमाणोंके अविषय स्वग आदि फल और उनके साधन भूत यज्ञ आदि कर्भाका 
शाषकत्व ही वेदोंका २ काल (हि) वेदानां प्राम यम ( प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंसे अज्ञात वस्तुका 

| दित्त-प्रामाण्य है ) यदि वेद ज्ञात ( सिद्ध ) वस्तुका वणन करे तो वह अनुवादक 
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2८ ब्रह्मस॒त्र-शाद्षरभमाप्य [ अ० १ पा० १ 


वा&नच परि नि्टितें व गतुस्वरूप विधिः संभवति: 
क्रियाविषयत्वाहिधणेः । तस्माश्कमापेश्षित कठ्र्य रूपदे बतादिप्र काद्ानन क्रियाविधि फ्स्यं 
वेदान्तानाम | अथ प्रकरणान्तरभयाज्नैतद भ्युपगस्‍्यतें, तथापि स्ववाकयर तापरासनादि- 
कमपरवत्वम । तस्मान्न ब्राह्मण! शास््रयोनिव्वमिति ति प्रा; उच्यते- ५ डच्यतें--- 
होती है, इसलिए कमंमें अपेक्षित कर्ता तथा देवता आंदिके स्वर्वक्रा श्रकडा 
विधिके अज्भ हैं । यदि अन्य प्रकरणके मयसे यह स्वीकार न किया जाय त गे स्व ( वंदान्त ) नाक्योमि 
उपलब्ध उपासना आदि कम परक हैं । इसलिए ब्रह्ममें शास्त्र प्रमाण नहीँ 6 शा श्रात् हानपर 


कहते हैं-- 


संस्पर्मन्तरेणाथंबत्ता €ण्रोपपन्ना 


है अं 


प्रकाशन करनस वदान्त क्रिया 


सत्यानन्दी-दीपिका 

मात्र होगा, इससे वेदोंमें प्रामाण्य सिद्ध नहीं होगा । इसलिए वेदान्त-वाक्य्रोंकों सिद्ध वस्तु परकन 
मानकर कर्म अथवा उपासनाके लिए मानना यक्त है| तात्पर्य यह है कि हैय तथ्रा उपादेयसे रहित 
सिद्ध वस्तु का प्रतिपादन अथवा उसका ज्ञान निण्फल् है, क्‍यों कि लोकमें ऐसा देखा जाता है कि 
दुःख हेय है, अत: उसकी निवृत्तिके लिए प्रवृत्ति होती है और सुख उपादेय है तो उसकी प्राप्तिके 
लिए प्रवृत्ति होती है। प्ररन्तु सिद्ध वस्तु होनेसे ब्रह्म न हेय है और न उपादेय ही, अतः उसका 
प्रतिपादन निष्फल है। किन्तु याग और उपासना दुःखकी निवृत्ति तथा सुखकी प्राप्तिके साधन हैं 
अतः उनका प्रतिपादन सफल है, इसलिए वंदान्तोंको भी उनका ही अज्भ मानना युक्त है | 

# यज्ञ आदि अनुष्ठानों में अनुपयोगी वेदान्त वाक्य निष्फल तथा अप्रमाणरूप हैं, इसलिए 
अप्रमाणरूप वेदान्तवाक्योंसे प्रतिपादित सिद्ध वस्तुका ज्ञान भी निष्फल है । मीमांसा दहानमें पूर्व- 
पक्ष स॒त्रका यदि यही अभिप्राय है तो " सो5रोदीत' ( वह रोया ) यह वेद वाक्य भी कम न होनेसे 
निष्फल होगा ? मीमांसा दहांनमें सिद्धान्ती-- ज॑ंसे | दिवनिरुद्ध: सोडग्तिररोंदीत्‌' ( देवोंसे निरुद्ध हुआ 
अग्नि रोया ) यह वाक्य अश्रुसे उत्पन्न रजतकी निन्‍्दा द्वारा “बहिंषि रजतं न देयम्‌” ( पुनराधान 
प्रकरणमें पठित बहियागमें यजमानद्वारा ऋत्विजोंके लिए दक्षिणारूपस रजत नहीं देना चाहिए ) 
इस सफल निषेध वाक्यका अजद्भ है। वेदोंमें याग आदि क्रियाके अप्रतिपादक तथा सिद्ध वस्तुके 
प्रतिपादक वाक्य अथंवाद कहे जाते हैं । वे वेद विहित विधेयाथंकी स्तुतिद्वारा अथवा निषिद्धार्थ- 
की निन्दाद्वारा विधि तथा निषिद्ध क्रियाके अद्भ होकर सफल होते हैं। अथंवादके अनन्तर मन्त्रोंका 
विचार है--'इषे त्वा! इस मन्त्रमें क्रिया पदके अश्रत होनेस “छिनझि” क्रिया पदका अध्याहार 
किया गया है जिससे शाखाके छंदनंकी प्रतीति होती है और “इषे त्वा छिनझि' ऐसा मंत्रका स्वरूप सिद्ध 
होता है । “अश्निमूर्धा' इत्यादि मन्त्रोंमें क्रियाके साधत भूत देवताकी प्रतीति होती है । इस प्रकार 
श्रुति द्वारा मन्त्रोंका क्रतुमें विनियोग होता है । अब यहाँ सन्देह उत्पन्न होता है कि क्या वे मल 
उच्चारण मात्रसे अहृष्ट फल़को उत्पन्नकर यागके उपकारक होते हैं अथवा दृशर्थके स्मरणसे उपकारक 
होते हैं? यदि मन्त्र दृष्ट अथंके स्मरण मात्रसे उपकारक हों तो अध्ययन कालमें अवगत मन्त्रके 


अशन्‍क--- ऑन्‍--ातााओ लत अभनभनभनगतनतनतभ:0:8६2गषायनतात. ५2 पक 
० | खनालओ यान पता 7. खाया खा स.3९७-+७ ५-७ क 3-3७ + नमन न 5 नमक न 3-5 +++न-नान नमन न -नवननन+-% +-नन-ननननमनम-+-मनन-नन__--क्‍++-+--.333.3७४७छ. न "७००००, हम 
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, ॥ किसी समय देंवासुरसंग्राम होनेपर देवोंने बहुमूल्य बस्तुएँ अग्निको क्‍ सौंपकर कहा-- है 
अग्ने ! युद्धम यदि हम लोगोंका विजय हुआ तो ठीक, नहीं तो ये सब वस्तुएँ उपयोगी सिद्धू होंगी, 
एसा कहकर सब देव युद्धाथ चले गये.। दूसरी ओर अग्नि लोमवहश क्‍ 
गया, वैववश देवगण विजय पाकर उस स्थानमें अग्निको न देख उसकी 


छीन लीं, तो अग्नि रोया तब उसकी अश्रधारासे रजत उत्पन्न 


सब वस्तुएँ लेकर चम्पंत ही 
खोज की उससे सब वस्ठ॒5 
हुआ । 
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अधि० ४ स्वू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यान् न्दी-दी पिफासहित ० 


तत्तु समन्‍्वयात्‌ ॥ ४ ॥ 
पदच्छेद--तत्‌, तु, समन्‍्वयात्‌ । 
सूज्ञाथ--( तु ) शब्द पूर्व पक्षकी व्यावृत्तिक लिए है। ( तत्‌ ) वह ब्रह्म स्वतन्त्र रूपसे 
वेदान्त वाक्‍्योंद्वारा ही अवगत होता है, ( समन्वयात्‌ ) क्योंकि सम्पूर्ण वेदान्त वाक्य उसके प्रतिपादनमें 
तात्ययसे समन्वित हैं । 


शब्द | प्‌ पद शः ल्प ह्न य्त हुष् क पक कक 
द तु तव्यावृत््यथः। तद ब्रह्म सबक सवंशक्तिजग दुत्पत्तिस्थितिलयकार ण॑ 





'तु* हब्द पूर्व पक्षके निराकरणके लिए है। सर्वज्ञ, स्ंशक्तिमानू, तथा जग़त्‌॒की उत्पत्ति, 
सत्यानन्दी- दीपिका 

अथंकी स्मृति तो चिन्तन आदिसे भी सम्भव है । इसलिए मन्त्रोंका उच्चारण अद्ृष्ट फलको उत्पन्नकर 
उपकारक होता है, यह पू्व पक्ष है। मीमांसासिद्धान्तमें--'अविशिश्स्तु वाक्याथ:? ( जै० सु० 
११२४० ) ( लोकिक तथा वदिक वाकक्‍्याथ्थे समान है अर्थात्‌ जैसे लोकमें वाक्य हृष्ट फलरूप अथंवाला 
होता है वसे ही वेदमें भी वाक्यत्व समान होनेसे मन्त्रोंका हृष्टाथ रूप फल होना चाहिए, इसलिये मन्त्र 
दृशथक हैं अर्थात्‌ उच्चा रणसे प्रत्यक्ष फलवाले अर्थोका ज्ञान कराकर यज्ञके उपकारक होते हैं ) क्योंकि 
जब दृष्ट फलका सम्भव हो तो अदृशथकी कल्पना गौरव मात्र ही है। इसलिए फल विशिष्ट यज्ञ आदि 
अनुष्ठानोंको जिन क्रियाओं और उनके साधनोंकी अपेक्षा होती है उनका स्मरण मन्त्रोंसे होता है । इस 
प्रकार मन्त्र कमंके अद्भ होते हैं। “मन्त्रेरेवाथः स्मतव्यः' ( मन्‍्त्रोंस ही अथ ( देवता आदि ) का 
स्मरण करना चाहिए ) इस नियमके अनुसार मन्त्रोंका अहष्ट फल भी होता है । 

अब प्रसद्भ वश पर्दकवाक्यता तथा वाक्यकवाक्यताका विचार किया जाता है---अथवाद 
वाक्यमें अनेक पद होनेपर भी उन सबका स्तुति अथंवा निन्‍दा एक ही अर्थ है, इससे अथंवादवाक्योंकों 
एक पद कहा गया है, इसलिए स्तुति आदि द्वारा अर्थवादक्ी विधिके साथ पदकवाक्यता है । मन्त्र और 
अज्भवाक्‍्य स्वाथंका बोध कराके विधि वाक्‍्यमें अन्वित होते हैं, इसलिए विधि वाक्‍्योंके साथ वाकक्‍्याथ्थे 
ज्ञानद्वारा मन्त्र और अज्भवाक्योंकी वाक्यकवाक्यता है। सारांश यह है कि जैसे अथवाद वाक्य सिद्ध 
अथंका ज्ञान कराते हुए विधेयकी स्तुतिद्वारा विधि वाक्प्रोंके अज् होकर साथंक होते हैं, वसे ही वेदात्त 
वाक्य भी सिद्ध ब्रह्म रूप अ्थंका बोध कराते हुए विधिके अज्ञ होकर ही साथंक हो सकते हैं अन्यथा 
नहीं, इसलिए वेदान्त वाक्योंकों मी विधिका अज्भ मानना चाहिए । द 

# सि०-वेदान्त वाक्योंको - अन्य विधिका अद्भ माननेकी अपेक्षा ब्रहामें ही विधि क्‍यों न 
मानी जाय ? पु०-“न च'* इत्यादिसे कहते हैं--सिद्ध वस्तुमें विधि नहीं हो सकती, क्योंकि विधि क्रिया- 
विषयक होती है | सि०--दन्ना जुहोति' ( दधिसे होम करे ) यहाँ सिद्ध वस्तु दधिमें विधि क्‍यों मानी 
गई है ? पृ०-.यह विधि याग़रूप क्रियाके लिए है, क्योंकि यागरूप क्रिया द्रव्य और देवताके विना 
सिद्ध नहीं हो सकती, इसलिए दि द्रव्य यागरूप क्रिया सिद्धच्रर्थ होनेसे क्रिया ही है । किन्तु ब्रह्म तो 
निष्किय होनेसे साध्य नहीं है, अतः वेदान्त-वाक्य' कममें अपेक्षित कर्ता, देवता आदिके स्व॒रूपका 
स्मरण कराते हुए विधिके अज्गञ हो सकते हैं, यह भट्ट मत है । अब अथ' इत्यादिसे दूसरे पक्षका 
उल्लेख करते हैं। इसलिए 'द्ाखयोनित्वात' इस तलीय सुत्रसे ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक सिद्ध नहीं हो 
सकता । इस प्रकार आशक्षेप संगतिसे पूर्व पक्ष प्राप्त होनेपर भगवाच्‌ भाष्यकाः “उच्यते' से सिद्धान्त 
पक्ष उपस्थित करते हैं । & 
58 # इस चतुर्थ सृत्रकी विशेषता यह है कि इसमें एक ऐसा हेतु दिया गया है जो कि वेदान्त- 
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(५० ब्रह्मसत्र-शाइ्लरभाष्य [ अ० २ पा७ १ 


वेदान्तशास्त्रदेवावगम्यते। कथम्‌ ! # समनन्‍्वयात्‌ | सर्वेषु हि वेदान्तेजु वाक्‍्यानि तात्प- 
येणेतस्यार्थस्य प्रतिपादकत्वेन समनचुगतानि । सेव सोम्गेदमग्र आसीत्‌ विनिक वाहितीयम! 
( छान्दो० ६।२।१ ) आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌ ( एत० हर 3 ।१।३ ) कल पर. 
मननन्‍्तरमबाह्मम'। 'अयमात्मा ब्रह्म सर्वानुभू:” (बृह० २।७।१९) अहविदमस्टत उप ताई कर 
स्थिति तथा लयका कारण भूत, वह ब्रह्म वेदान्त-व्गक्योंसे ही अवगत होता है। कैसे ? समन्वयसे। क्योंकि 
'सदेव सोम्य० ( हे प्रियदर्शन ! यह सब उत्पत्तिके पहले एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) आत्मा 
वा० ( यह सब उत्पत्तिके पहले एकमात्र आत्मा ही था ) तरदेतद्‌ ( ततू-वह॒ मायाहूप उपधिसे 
बहुत रूपोंको प्राप्त हुआ जो ब्रह्म है, एतद्‌ू-यह अपूर्व, ( कारण रहित ), अनपर ( काय रहित ), 
अनन्तर ( विजातीय द्रव्यसे रहित ), अबाह्य ( अद्वितीय ) है। यह आत्मा ही सबका अनुभव करने 
वाला ब्रह्म है ) 'बह्मोवेदम” ( यह अमृत ( अविनाशी ) ब्रह्म ही आगे है ) इत्यादि वाक्य सब वदान्तोंमे 
तात्पयसे इसी अभमें प्रतिपादक रूपसे समनुगत अर्थात्‌ समन्वित हैं। वेदान्त-वाक्योंमें प्राप्त 


सत्यानन्दी-दीपिका 


वाक्योंकी साथंकताको स्पष्ट करता हैं । वह हेतु है समन्वय” । सम्पूर्ण वेदान्त-वाक्य स मन्वित तात्पय॑से 
सिद्ध वस्तु ब्रह्मका ज्ञान कराते हैं। अतः वे न तो कमंके अज्भ हैं ओर न उ पासनाके ही, वदान्त- 
वाक्योंका मुख्य तात्पय॑ ब्रह्ममें है। ज॑ंसे 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' सत्य, ज्ञान तथा अनन्त इन पदोंसे 
एक अखण्ड ब्रह्न ही अवगत होता है । किच्व उपक्रमादि लिज् से भी वेदान्त-वाक्योंका तात्पय अद्वितोय 
ब्रह्ममें ही सिद्ध होता है। यथा--उपक्रमोपसंहारवभ्यासो5पूवताफलम्‌ । अशथ्वादोपपत्ती च लिख 
तात्पयनिणये ॥” उपक्रम ( आरम्म ), उपसंहार ( समाप्ति ) इन दोनोंकी एक वाक्यता, अभ्यास 
( पुनः पुनः कथन ), अपूवंता ( अन्य प्रमाणकी अविषयता ), फल ( मोक्ष ), अर्थवाद“ ( अद्गतकी 
स्तुति या हतकी निन्‍्दा द्योतक वाक्य ), उपपत्ति ( युक्ति ) ये तात्पयके निर्णायक लिज्भ हैं । 'सदेव 
सोम्येदमग्र आसीत्‌' ( छान्‍्दो० ६।२।१ ) ( उद्दालक--हे सोम्य ! यह सारा जगत्‌ सृध्टिके पूव संत्‌ 
ही था ) इस श्रति-वाक्यमें 'एव' शब्द नियमका वाचक है, यह ब्रह्मसे जग़त॒की भिन्न सत्ताका निषेध 
करता है अर्थात्‌ ब्रहासे जग़तकी भिन्न सत्ता नहीं है। 'एकमेवाद्वितीयम्‌” इस वाक्यमें 'एकम्‌, एव, 
अद्वितीयम्‌' ये तीन पद क्रमशः, सजातीय, विजातीय और स्वगत भेदका ब्रह्ममें निषेध करते हैं । इस 
प्रकार अद्वितीय ब्रह्मका उपक्रमकर “एणतदात्म्यमिदं सवम्‌' ( छान्दो० ६।८।७ ) ( यह सब आत्म- 
स्वरूप ही है ) इस तरह उपसंहार किया है अर्थात्‌ प्रकरणके आरम्ममें तथा अन्तमें एक अद्वितीय 
ब्रह्मका ही प्रतिपादन है ॥ अभ्यास---तत्त्वमसि' ( छान्दो ० ६।८॥७ ) ( वह तू ही है ) इस वाक्यका 
उपदेश उद्दालकने अपने पुत्र श्रेतकेतुके प्रति नौ वार किया है। यह पुनरुक्ति भी तात्पय॑ निणयमें 
सहायक है । अपूवता--'अन्र वाव किल सत्‌ सोम्य न निमालयसेअत्रेव किलेति' (छन्दो० ६।१३२) 
हे सोम्य ! जैसे नमक ज॑लमें रहता हुआ भी तुमको नहीं दिखाई देता, निश्चित इसीं जलमें है, वंसे 
ही इस शरीरमें विद्यमान सदृब्रह्मका प्रत्यक्षादि प्रमाणसे अनुभव नहीं होता, किन्तु वेदान्त वाक्योंसे 
इसी शरीरमें उसका अपरोक्ष हो सकेगा ) “तं त्वोपनिषदं पुरुष प्रच्छामि' ( बृह० ३।९२६ ) “नावे- 
दुविन्मनोते त॑ वृहन्तम्‌ : इत्यादि वाक्यों द्वारा ब्रह्ममें अपूवंता कही गई है अर्थात्‌ ब्रह्म वेदान्तातिरिक्त 
प्रमाणका विषय नहीं है। 





अधि० ४ खू० ४ ] भाषानु वाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित (५१ 


११) इत्यादीनि। न च तद्‌गतानां पदान त्ह्मस्वरूपविषये निश्चिते समन्वये5वगस्यमाने5- 

थॉन्‍्तरकल्पना युक्ता:; श्रुतहान्यश्रुतकव्पनाप्रसज्ञात्‌। नच तेषा कत्स्वरूपप्रतिपादनपर ता- 
बसीयते, 'तत्केन क॑ पश्येत्‌' ( छृह० २।४।१३ ) इत्यादिक्रियाकारकफलनिराकरणश्रुतेः। न 
थ परिनिष्ठितवस्तुस्वरूपस्वे5पि प्रत्यक्षादिविषयत्व॑ ब्रह्मणः; तत्वमसि' (छान्दो० ६ ।८।७) इति 
पदोंका ब्रह्मस्वरूपके विषयमें निश्चित समन्वय जान लेनेपर अन्यार्थ ( का्यरूप अथ ) की अर्थ ) की कल्पना 
युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा करनेसे श्रत (श्रुति प्रतिपादितब्रह्म अर्थंकी हानि और अश्वत-श्रुति अप्रतिपादित 
धागादि क्रिया ) अर्थकी कल्पना करनी पड़ेगी । और इन वाक्‍्योंका कतकि स्वरूप प्रतिपादनमें 
वात्पययं निश्चित नहीं हो सकता । क्योंकि “तस्केन०? ( ब्रह्म विद्या कालमें कौन कर्ता, किस करणसे 
किस विषयको देखे ) इत्यादि श्रृति क्रिया, कारक और फलका निषेध करती है। सिद्ध वस्तु स्वरूप 
होनेपर भी ब्रह्म प्रत्यक्षादि प्रमाणोंका विषय नहीं है, क्योंकि “तत््व्मसि” इस वेदान्त शास्त्रके विना 
ब्रह्मात्ममाव अवगत नहीं होता । हेयोपादेय रहित होनेसे ब्रह्ममा उपदेश निष्फल हैं, यह जो कहा 
सत्यानन्दी-दीपिका 
उतना हो विरूम्ब है जबतक उसका शरीर-लिज्भशरीर पात नहीं होता ) इसमें ब्रह्मज्ञानका फल 
कहा गया है। अथवाद--श्वेतकेतुके अभिमान निवृत्तिके लिए पिता उद्दालकने पूछा क्‍या तुम उसे 
जानते हो येनाश्र॒तं श्रुतं भवत्यमतं मतसविज्ञातं विज्ञातमिति ( छान्‍दो ० ६।१।३ ) ( जिसके द्वारा 
अश्वत श्रुव, अमत मत, अविज्ञात विशेष रू पसे ज्ञात हो जाता है ) इत्मादि श्रुति वचन प्रशंसा रूप 
अथवाद है । 'स्॒त्यो: स खत्युमाप्षेत्ति य इह नानेव पद्यति? ( कठ० २।१० ) (जो मनुष्य इस 
अद्वेत बरह्ममें नानात्व ( भेद-सा ) देखता है, वह मृत्युसे मृत्युको श्राप्त होता हैं ) इत्यादि श्रुति वचन 
निन्‍्दारूप अथंवाद है । उपपत्ति--यथा सोम्गरैकेन झूत्पिण्डेन सब झूण्मयं विज्ञातं स्यात्‌ वाचारस्सणं 
त्रिकारों नामघेयं मत्तिकेत्येव सत्यम्‌ ( छा० ६।॥१।४,७ ) ( है सोम्य ! जिस प्रकार मृत्तिकाके पिण्ड 
द्वारा सम्पूर्ण मृण्मय घटादि पदार्थोंका ज्ञान हो जाता है, विकार केवछ वाणीके आश्रयभूत नाममात्र 
हैं, क्योंकि मृत्तिकामें घटादि नाम और घटादि आकार कल्पित है, सत्य तो केवल मृत्तिका ही है ) 
जैसे घटादिकी अपने कारण भूत मृत्तिकासे भिन्न सत्ता नहीं है, वसे ही आकाश आदि प्रपच मी 
कारण ब्रह्मसे भिन्न नहीं है अर्थात्‌ ब्रह्म ही हैं, यह उपपत्ति है। इस प्रकार प्रत्येक वेदान्तमें कहीं 
तात्पययके बोधक सब लिज्ु और कहीं अलरूग-अलूग देखनेमें आते हैं। भाष्यस्थ आदि' पदसे “सत्य 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इत्यादि वाक्योंका ग्रहण. करना चाहिए । वेदान्तन्व क्योंके तात्पयंका विषय भले 
ही ब्रह्म हो, परन्तु उनका अर्थ यागादि रूप कार्य क्‍यों न हो ? इस शक्क्राका 'न च' इत्यादि भाष्यसे 
समाधान करते हैं । 

.._# यहाँ अरथवाद न्याय भी ठीक नहीं है, क्योंकि अथंवाद वाक्योंका स्वार्थमें तात्पय नहीं होता । 
इसलिए वे यागादि क्रियाके अज्भभूत द्रव्य, देवता आदिके स्तुत्यथंक होते हैं। परच्तु 'यत्पर: शब्दः 
स॒ दब्दार्थ:' ( जो दब्द जिस अर्थंका प्रतिपादक होता है या जिस अथमभें उसका तात्पयं होता है, वही 
उस दब्दका अर्थ होता है ) इस न्‍्यायसे भी विरोध होता हैं। इसलिए 'सत्य॑ ज्ञानमनस्तं ब्रह्म 
इन पदोंका तात्पय॑ ब्रह्ममें है और उनका अथी ब्रह्म ही है। मीमांसकने जो पहले कहा था कि “जसे 
कि पदार्थ प्रत्यक्षादि प्रमाणके विषय होनेसे वेदार्थ नहीं हैं, वंसे सिद्ध ब्रह्म भी 8 

त्त् | विषय होनेसे वेदका अर्थ नहीं हो सकता अर्थात्‌ ब्रह्ममें वेदप्रमाण तहीं है।॥ इसपर गन 
“आादिसे कहते हैं । 
# जो यह कहा गया है कि वेदान्त उपासना परक हैं, क्या उनमें देवता आदिके प्रतिपादक 





5] 





९५२ ब्रह्मसूत्र-शाह्लर भाष्य [ आअ० १ पा० १ 


ब्रह्मात्ममावस्य शा्प्रमन्‍्तरणानवगस्यमानत्वात्‌ | यत्तु-हेयोपादेयरहितत्वादुपदेशानर्थ- 
क्यमिति, नेष दोषः; हेयोपादेय शुन्यत्रह्मतत्मतावगमादेच सर्वक्लु शाप्रह्णास्पुरुषाथ सिद्धे: 
देवतादिप्रतिपाद नस्य तु स्ववाक्यगतोपासनाथत्वेदप न कश्चिह्विरोधः | नतु तथा बह 
डपासनाविधिशेपत्व संभवति; एकत्वे हेयोपादेयशून्यतया क्रियाकारकादिद्वेतविज्ञानोप- 
मदोपपत्ते :। नद्यकत्वविज्ञानंनोन्मथितस्य छ्ेतविज्ञानस्यथ पुनः संभवी ५स्ति, येनोपासना- 
विधिशेषस्व॑ ब्रह्मणः प्रतिपद्येत। यद्यप्यन्यत्र वेदबाक्यान। न विधिसंस्पशमन्तरेण प्रमाणत्व॑ 
टृ््छ्म; तथाप्यात्मविज्ञानस्थय फलपयेन्‍्तत्वान्न तह्चिषयस्य शास्त्रस्य॒प्रामाण्य शकक्‍यं प्रत्या- 
ख्यातुम | न चानुमानगस्य शास्त्रपरामाण्यं, येनान्‍्यत्र द॒एं निदशनमपक्ष्येत । तस्मास्सिद्धं 
ब्रह्मण: शास्त्रपरमाणकत्वम्‌ | % अत्रापरे प्रत्यवतिष्ठन्तें-यय्पि शास्प्रप्रमाणक त्रह्म, तथापि 


गया है, वह दोष नहीं है, क्योंकि हेयोपादेय रहित ब्रह्मात्ममावके अवगत होनेसे ही सब क्लेशोंकी 
निव॒ृत्ति और परमपुरुषार्थथो सिद्धि होती है। यदि देवतादिके प्रतिपादक ( श्राण, पत्च ग्नि आदि ) 
वाक्य वेदान्त वावयगत उपासना परक हों तो भी कोई विरोध नहीं है। परन्तु उसी प्रकार ब्रह्म 
उपासना विधिका अछद्भ नहीं हो सकता । एकत्व ज्ञान हो जानेपर ब्रह्म हेयोपादेय न होनेसे क्रिया, 
कारक आदि द्वेतकविज्ञानका बाध हो सकता है। एकत्व विज्ञानसे निवृत्त हुआ मिथ्या द्व॑तज्ञानका 
फिर सम्मव नहीं है, जिससे कि ब्रह्म उपासना विधिका अंग प्राप्त हो । यद्यपि वेदान्तसे भिन्न स्थलोंमें 
अर्थवारद आदि वेदवाक्योंकी विधिके साथ सम्बन्धके विना प्रमाणता देखनेमें नहीं आती, तो भी 
आत्मज्ञानको आत्मसाक्षात्कार फल पयंन्‍्त होनेसे ब्रह्म विषयक शास्त्रकी प्रमाणताका खण्डन नहों 
किया जा सकता । शास्त्र प्रामाण्य अनुमान्रगस्य नहीं है जिससे कि वह अंन्य स्थलोंमें देखे हुए 
दृष्टान्तोंकी अपेक्षा करे । इससे सिद्ध हुआ कि ब्रह्मशास्त्र प्रमाणक है । इस विषयमें दूसरे (वृत्तिकार) 
सत्यानन्दी-दीपिका 
प्राण, पदञ्चाग्ति आदि वाक्य उपासना परक हैं अथवा सब वेदान्त ? प्रथम पक्ष तो 'देवतादि से 
अंगीकार करते हैं । परन्तु दूसरा पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि विधि शून्य 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म आदि 
वेदान्तवाक्य अपने अथ्थं प्रतिपादन करनेमें सफल हैं, अतः वे उपासना परक नहीं हो सकते । 
किव्व उन वेदान्तवाक्थोंके अथंरूप ब्रह्मकों उपासनाड़ा अंग ज्ञानसे पत्र मानते हो अथवा पछचाव्‌ 5 
ज्ञानके पहले अध्यस्त ग्रुणयूक्त ब्रह्म उ पासनाका अंग भले हो, परन्तु तत्त्वज्ञानके अनन्तर नह, 
इसीको “न तु तथा” इत्यादिसे कहते हैं । “तथा' अर्थात्‌ प्राणादि देवताके समान । 

& “वायुवैंक्षेपिष्ठा देवता' ( वायु शीक्षगामी देवता ः है रे 'सो5रोदीत्‌” ( वह्‌ अग्नि रोया ) 
इत्यादि अर्थवाद वाक्य स्तुति या निन्‍दा द्वारा ही कमंकाण्डमें विधिसे | सम्बद्ध होकर प्रमाणताको जे 
होते हैं, अन्यथा नहीं । परल्चु ब्रह्मके यथार्थ स्वरूपके प्रतिपादक खत्य | ज्ञानमननन्‍्तं बहा इत्यादि हे ते 

| वाक्‍्योंका प्रामाण्य तो किसी प्रकार भी हिंदाथा तहीं जा लकता ।. 'बैद्ास्त, स्थल: भसाए बह हे 

|... र्वर्गकामों यजेत इतिवल' वेदान्त वैद होनेसे स्वत: प्रमाण है, जैसे स्व ग्रंकामो यजेत' इत्यादि हल 
..._ होनेसे स्वतः प्रमाण हैं । इसलिए बेंदान्तवाक्योंका प्रामाण्य अनुमानके अधीन नहीं है । अतएव उनके 

े अपने पने प्रामाण्यमें किसी दृष्टान्तकी भी अपेक्षा तहीं है । जैसे 'यजेल' इत्थादि विधिवाक्य फ़लवाले अज्ञार्त 

द प्रयोजनके ज्ञापक होनेसे प्रमाणछव हैं, वैसे ही बेदास्तवाक्य भी पूर्वा किसी अ7 
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अधि० ४ स्‌ू० ४ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित (५३ 


प्रतिपक्तिविधिविषयतयैच शास्त्रेण ब्रह्म समप्येते । यथा यूपाहवनीयादीन्यलोकिकान्यपि 
विधिशेषतया शास्त्रेण समप्येन्ते, तद्वत्‌ । कुत एतत्‌ ? प्रवृत्तिनिवृृत्तिप्रयोजनत्वाच्छास्म्रस्य। 
तथा हि-शास्मताध्पयेविद आह:-% 'दृष्टों हि तस्याथ: कर्मावबोधनम्‌-(ज० सू० १।१।१) इति। 

चोदनेति क्रियायाः प्रवतक वचनम्‌' । “तस्य ज्ञानमसुपर्देश:-ज० सू० १।१।७ ) तद्भतानां क्रियाथन 





प॒व पक्ष करते हैं। यद्यवि ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक ही है, तथापि प्रतिपत्ति ( उपासना ) विधिके विषय - 
रूपसे ही शास्त्र ब्रहका बोध कराता है। जंसे कि यूप, आहवनीय आदि अलौकिक पदार्थोंका भी 
विधिके अज् झूपसे शास्त्र बोध कराता है । ऐसा क्‍यों ? झास्त्र प्रवृत्ति तथा निवत्ति प्रयोजनवाला हू । 
इस अथंमें शास्त्रके तात्पयंको जाननेवाले कहते हैं--'द॒ऐश्लो हि०” ( कम्मोंका ज्ञान कराना ही शास्त्रका 
हृष्ट फल है ) और “चोदुनेति०' (क्रियाका प्रवतंक वचन चोदना है) 'तस्य०' (वर्मका ज्ञापक अपोरुषेय 
विधि-वाक्य--स्वगंकामो यजेत आदि उपदेश है ) तह्नुतानां० ( वेदमें सिद्ध अ्थंके वाचक पदोंका 
सत्यानन्दी-दो(पिका 
& ब्रहा केवल वेदान्त शास्त्र वेद्य है। यह जानकर वृत्तिकार ( उपवर्षाचाय ) शंका करते हैं 
पृवंपक्षमें उपासनासे सुक्तिरूप फल होता है, वेदान्त सिद्धान्तमें तत्त्जज्ञानसे ही मुक्ति होती है । 
यद्यपि ब्रह्ममें शास्त्र प्रमाण है, तथापि “आत्मेत्यवोपासीत्‌' यह उपासना विधि है। इस उपासना 
विधिका विषय ब्रह्म है । उपास्य विना उपासना नहीं हो सकती, इसलिए उपासनाका विधिके विषयभूत 
ब्रह्ममें भी अवान्तर तात्पयें है। 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म इत्यादि वाक्य उस उपास्य ब्रह्म स्वरूपका 
प्रतिपादन करते हैं। इसका दृष्टान्तसे स्पष्टीकरण करते हैं--जंसे “यूपे पश्लुं बध्नाति' ( यज्ञ स्तम्ममें 
पशुको बाँध ) आहवनीय जुहोति' ( |आहवनीय अग्निमें हवन करे ) इन्द्र यजेत' ( इन्द्रका यजन 
करे ) इन विधियोंमें यूप आदि क्‍या है ? ऐसी जिज्ञासा होनेपर 'यूप॑ तक्षति ( लकड़ीको तक्षण करता 
है ) अर्थात्‌ लकड़ीको छीलकर जाठ कोणवाली बनाता है इस प्रकार सस्कृत लकड़ी यूप कही जाती है । 
अग्निमाद्धीत' ( अग्तिका आधान करे ) इस प्रकार आधानसे संस्कृत अग्नि आहयवनीय है । “वज्हस्त 
पुरन्द्रः ( जिसके हाथमें वज्नर है वह इन्द्र है, इत्या दि वाक्य विधिके शेष भूत अलोकिक यूप आहवनीय 
इन्द्र आदिका प्रतिपादनकर प्रमाणरूप होते हैं अन्यथा नहीं । इसी प्रकार “आस्मेत्येवोपासोत' आदि 
विधि शेष आत्माके 'अयमात्सा ब्रह्म ' इत्यादि वाक्य प्रतिपादक हैं, वे भी अलौकिक ब्रह्मात्माका विधिके 
अज्भ रूपसे वर्णनकर प्रमाणभूत होते हैं । परन्तु उपक्रम-उपसंहारादि लिज़्ोंसे वंदान्त शास्त्रका तात्पय 
ब्रह्ममें ही है तो फिर ब्रह्मको उपासना विधिका अज्भ क्‍यों माना जाय ? पू० --शास्त्रके तात्पयका 
निदचय आप्त वक्ताओंके परम्परा व्यव॒हारसे होता है। व॒द्ध व्यवहारसे यह प्रतीत होता है कि आप्त 
पुरुष श्रोताकी प्रवृत्ति और निवृत्तिके उद्देश्य्से शब्दका व्यवहार करते हैं। इसी प्रकार शास्त्रके भी 
प्रवत्ति और निवृत्ति रूप प्रयोजन हैं। वह भी विधिज्ञान ( काये ज्ञान ) से उत्पन्न होता है, अतः: बंदान्त 
शास्त्रका भी विधिमें ही तात्पय है, ह़हामें नहीं, इसलिए ब्रह्मको मो विधिका अज्भ मानता चाहिए । इस 
विषयमें वद्धोंकी भी सम्मति है। 
“इष्टो हि तस्याथ:” यह दाबर स्वामीकी सम्मति है । 'यजेत, जुहोति इत्यादि वाक्य चोदः 


| पिता बे गाहपत्यो5ग्निर्माताउग्निदेक्षिणःस्म््त: । गुरुराहवनीयस्तु साग्निन्नंता गरीयसी” 
( सनु० २२ ३१ )( पिता गाहपत्य अग्नि है, माता दक्षिण अग्नि है, गुरुआहवनीय अग्नि है। ये 
तीन अग्नि सवश्रेष्ठ हें )। ग्रृहस्थके घरमें जो हवन आदिके लिए नित्य अग्नि रहता हैं वह गाहपत्य 


इससे अन्य अग्नि अहण किग्रे जाते हं । “गाहपत्यादाहवनीयं ज्वलन्तमुदरेत' (आश्व० श्रो० २।२) 
_ गाहपत्यसे आहचनीयको जलूता हुआ छावे । ) 
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५ बरह्मसंज-शाह्ूरभाष्य [ अ० ९ पा० १ 


समाम्नाय:'- (जे०सू० १।१।२७) 'आमज्नायस्य क्रियाथत्वादानश्क्यमतदंथानाम्‌- (जे० सू० $।२।१) 
इति च। अतः पुरुष कंचिह्विषयविशेषे प्रवतेयत्कुतश्चि्टिषयविशेषात्रिवत यच्चाथवच्छात्म 
तच्छेषतया चान्यदुपयुक्तम्‌। तत्सामान्याद्वे दान्तानामपि तथवाथवत्त्व स्यात्‌ | *सतित्र 
विधिपरत्वे यथा स्वगोंदिकामस्याण्निहोत्रादिसाधथनं विधीयत एवमम्उतत्वकामस्य ब्रह्म 
ज्ञानं विधीयत इति युक्तम्‌। नन्विह जिज्ञास्यवेलक्षण्यमुक्त कर्मकाण्डे भव्यो धर्मो जिज्ञास्प: 
इह तु भूत॑ नित्यनियृत्त धर्म जिज्ञास्यमिति; तत्र धर्मक्ञानफलादनुण्टानापेक्षाहरुक्षणं 
ब्रह्मशानफर्ल सवितुमहेति । नाहँतथेव॑ मवितुम्‌; कार्यविधिप्रयुक्तस्थेव बह्मणः प्रतिपाद्य- 


मानत्वात्‌ । आत्मा वा अरे द्ृष्टच्य: (बृह० २।४।७ ) इति। य आत्मा5्पहतपाप्मा', 
: क्रिया वाचक पदोंके साथ उच्चारण करना चाहिए ) आज्लनायस्य०! ( वेद क्रियाथक हैं, अत क्रियासे 


भिन्न सिद्ध अथ प्रतिपादक वेद-वाक्य निष्फल हैं ) इसलिए पुरुषको. किसी एक विषयमें प्रवृत्त करता 
हुआ और किसी एक विषय विशेषसे निव॒ृत्त करता हुआ श्ञास्त्र साथक होता है और दूसरे वाक्य 
इसके अंगभूत होकर उपयुक्त होते हैं। उनके साथ समानता होनेसे वेदान्त वाक्य भी उसी प्रकार 
साथक होते हैं । यदि | वेदान्त-वाक्य ] विधिपरक हों तो जैसे स्वग आदि कामना वाले पुरुषके लिए 
अग्निहोत्र आदि साधनोंका विधान है, वसे ही अम्नतत्वकी कामना करनेवालेके लिए भी ब्रह्माज्ञानका 
विधान किया जाता है, ऐसा मानना युक्त है। यदि कहो कि यहाँ जिज्ञास्यका वेलक्षण्य (भेद) कहा गया 
है, कमकाण्डमें साध्य धर्म जिज्ञास्य है और ज्ञानकाण्डमें तो नित्य निवृत्त, सिद्ध ब्रह्म जिज्ञास्य है। 
उनमें अनुष्ठानकी अपेक्षा रखनेवाले धममंज्ञानके फलसे ब्रह्मज्ानकगा फल विलक्षण होना चाहिए। 
ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि कमंविचिसे प्रयुक्त होकर ही ब्रह्म प्रतिपाद्यमान है ॥ आत्मा०? [ याज्ञ- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
कहलाते हैं । क्रिया, काये, कम, नियोग, विधि, धर्म और अपूय इन सबका एक ही अथ है। कहीं 
तो के पुरुषको सुखके साधनमें प्रवृत्त करता हुआ सफल होता है, जैसे 'ज्योतिष्ठोमेन स्वर्गकामों यजेत' 
ओर कह दु:खके साधन सुरापान, हिसा आदिसे पुरुषको निव॒त्त करता हुआ साथंक होता है, जैसे 'सुरां 
हि मत गे कलर सात होते है। आदि वासय वि 
इस कारण वेदान्त भी क्रियार्थक होकर साथक हो का रे ; । परन्तु 5 कक का द 
अधिकारी और विशेय देखनेमें नहीं गत | रज्तु यज्ञादि क्रियाओंके समान वेदान्तमें 
करारी और विधेय देखनेमें नहीं आते तो वेदान्तसे कार्यका ज्ञान कस होगा ? 'सति चः आदिसे 
समाधान करते हैं । गा ! 'सति च' आ 
# पूर्वपक्षी---“सति विधिपरत्वे”! इस भाष्यसे अ री और चघिडे हे 
“स्वगंकामो यजेत' यहाँ स्वगंकी कामनावाला पुरुष अषतरर कि का वध है हा 
इसी प्रकार ब्रह्ममावकामों ब्रह्मवदनं कुर्यात्‌” (ब्रह्म मावकी कामनावाला ब्रह्म हा होनादि हा हे 
क्‍ आत्मानमुपासीत' ( प्रभाकर-मीक्षकी कामनावाला आत्माकी सा श्श ज्ञात भाष्त करे) मोक्षकाम 
_ पासने ग्सनेन मोक्षजनक॑ अर सम्पादयेत”ः अथवा 'आा स्मोपासनज ४ कर | सत्ता करे ) अर्थात्‌ 'अ मी 
गौक्ष जनक अदृहट संपादन करे अथवा आत्मोपासत हम माचमेत्‌' ( आत्मा 
8. ..... और उस फलको प्राप्तिका साधते 
_अह्यजिज्ञासा” इन दोनों सूत्रोंरी 
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अधि० ४ खू० ४ ] भाषानु वाद-सत्यानन्दी-दी पिकासहित (प्‌ 


सो5न्वेष्व्यःस विजिज्ञासितव्य:' ( छान्‍दो० <।७।१ ) 'आस्मेत्येवोपासीत' ( बू० १।४७।७ ) आत्मान- 
भेच लोकमुपासीत' ( ब्ु० १।४७।१७ ) “ब्रह्म वेद ब्रह्ंत मत्रति' ( मुण्ड० २।२।९ ) इत्यादिविधानेष 
सत्सु- को5सावात्मा, कि तद्‌ब्रह्म ४ ?? इत्याकाह्नायां तत्स्वरूपसमपणेन सब वचेदान्ता 
उपयुक्ता+- नित्य: सवत्ञ: सवंगतो नित्यतृप्तो नित्यशुद्धबुद्धम्रक्तस्वमावों विज्ञानमानन्दं ब्रह्म” 
इत्येवमादयः । * तद॒पासनाञ्य शास्त्रद ऐो एफ मोक्ष: फ्लू भविष्यतीति । कतव्यविध्यन- 
तुप्रवेशे बस्तुमात्र कथने हानोपादानासं भवात्‌ सप्तढ़्ोपा चसुमती , 'राज़ासों गच्छति' 
व््यादिवाक्यवद्दे दान्‍्तवावयानामानथक्यमेच स्यात्‌। ननु वस्तुमात्रकथने5पि रज्जुरियं 
ताय सप» इत्यादों श्रान्तिजनितभीतिनिवतनेनाथवत्त्व॑ द॒एं, तर्थेहाप्य संसायात्मवस्तुकथ- 
नेन संसारित्वभ्रान्तिनिवतेनेनाथ वच्चं स्यात्‌। स्यादेतदेवम्‌ ,यदि रज्जुस्वरूपश्रवण इच स्पे- 
शान्ति), संसारित्वश्रान्तिःह्म स्वरूपश्रवणमात्रेण निवर्तेत, न लु निवतते; श्रुतत्रह्म णो षपि 
यथापूल सुखद॒'खादिसंसारिधमेदशनात्‌ , श्रोतव्यों मन्‍्तव्यों निदिध्यासितव्य: ! (बह ० २॥४।७) 
इति च भ्रवणोत्तरकालयोमेनननिद्ध्यासनयोविधिद्शनात्‌ | तस्मात्प्रतिपत्तिविधिविषय- 





२०» «कम +++++ कक + 3७» ++अन+नकन3« ७०» मन नम मा भानथा<७< धर पक खनन मन नमक» क »े+न कक मऊ.» +बन कक +क-कलप +-कपीननी ननन न- «कम +++4 न +<+क<ाक+म< ।पवनकक++ाना<-<८-<<+७+ “०-७० कक_-त टिडनटनन नमन “न न 3++मनर ७७ +«++«नन कब. का न अत --अाबह-3०-- 
डॉ नन “ 


वल्वय--हे मैत्रेयी ! आत्माका साक्षात्कार करना चाहिए ) 'य आत्मा० ( आत्मा पापरहित हैं वह 
खोज करने योग्य है उसकी जिज्ञासा करनी चाहिए ) आत्म त्ये०” ( आत्मा है ऐसी उपासना करे ) 
'आत्मानमेव ० ( ज्ञानस्वरूप आत्माकी उपासना करे ) “हावेद०' ( ब्रहाको जाननेवाला ब्रह्म ही 
होता है ) इत्यादि विधानोंके होनेपर वह आत्मा कौन है ? वह ब्रह्म क्या है ? ऐसी आकांक्षा होनेपर 
ब्रह्कके स्वरपका बोध करानेके लिए “नित्य: सवज्ञः सवंगतः०” ( नित्य सर्वज्ञ और सवंगत नित्यतृप्त 
है) 'नित्यणुद्ध ०' (ब्रह्म नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव है) विज्ञानं०' (ब्रह्म विज्ञान और आनन्द स्वरूप 
है ) इत्यादि वेदान्त वाक्य उपयुक्त होते हैं । उस ब्रह्मकी उपासनासे श्ञास्त्र अवगत अदृष्ट मोक्षरूप फल 
होगा । यदि वेदान्त-वाक्य कतंव्य विधिके साथ असम्बद्ध होकर वस्तुमात्रका कथन करनेवाले हों तो हानो- 
पादानका असंभव होनेसे 'सप्तद्वीपा वसुमती” ( सात द्वीपावली पृथ्वी है ) यह राजा जाता है. इत्यादि 
वाक्योंके समान वेदान्त-वाक्य प्रयोजन रहित हो जायंगे। परन्तु 'यह रज्जु है सप नहीं है इत्यादि वस्तु 
मात्रके कथनमें भी भ्रान्तिसि जनित मयकी निवृत्ति द्वारा अथवत्ता (स थंकता) देखी गई है। उसी प्रकार 
यहाँ प्रसंगमें भी असंसारी आत्मवस्त॒के कथनसे संसारित्व भ्रान्तिकी निवृत्ति द्वारा साथकता होगी। ऐसा 
तभी हो सकता है जब कि रज्जु-रूप वस्तुके श्रवणसे जैसे सर्प-भ्रान्ति निवृत्त हो जाती है, वसे ही ब्रह्म- 
स्वरूपके श्रवणमात्रसे श्रोताकी संसारित्व-भ्रान्ति निवृत्त हो । परन्तु वह निवृत्त नहीं होती, क्‍योंकि 
ब्रह्मका श्रवण करनेवाले व्यक्तिमें भी पूर्वके समान सुख-दुःखादि संसारिधम देखनेमें आते हैं । 
अतएव 'श्रोतव्यो ०? (आत्मा श्रोतव्य, मन्तव्य और निदिध्यासितव्य है) इस प्रकार श्रवणके उत्तरकालके 
मतत और निदिध्यासनकी विधि देखनेमें आती है । इसलिए यह स्वीकार करना चाहिए कि उपासना 





सत्यानन्दी-दीपिंका 


# यदि ज्ञानसे मुक्ति होती तो श्रवणसे उत्पन्न ज्ञानके अनन्तर मनन और निदिध्यासनका 
बन न होता । प्रत्यक्ष अनुभव और मननादिके विधानसे यह सिद्ध होता है कि वेदास्तोंके श्रवण 
गीतरसे मोक्ष नहीं होता, किन्तु ब्रह्यकी उपासनासे होता है। श्रत्‌ त्ति तथा निवत्तिरूप फलके प्रतिपादक 
बय ही शास्त्र कहलाते हैं । परन्तु सिद्ध अथ॑ ब्रह्मके प्रतिपादक वेदान्त वाक्य ५ वृत्ति निवृत्ति रहित 
का हे प्रकार 2, _ अवणानन्तर मननादिकी विधि होनेसे उपासना विधिके अज्भ हैं। उपासना भी एक 

गर्से कर्म है, अत: कर्म रूपसे ही शास्त्र ब्रह्ममें प्रमाण हैं । यह पूव॑पक्षीका अभिप्राय हैं । 


मिि.......0.?ए:;.....0फ.......]].._-- माला 
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५५ ब्रह्मसत्र-शाहइरभाप्य | आ० १ पाद १ 


तयेव शास्प्रप्रमाणकं ब्ह्माभ्युपगन्तव्यमिति | # अत्राभिधीयते-न; कमे-ब्हामविद्याफ्लयो- 
बैलक्षण्यात्‌ । शारीरं वाचिक मानसंच कर्म श्रुतिस्मृतिसिद्धं धर्माख्यं, यद्धिषया जिज्ञासा 
'अथातो धम-जिज्ञासा' (जै० सू० १।१।१) इति सृत्रिता; अधर्मो५पि हिसादिः प्रतिषेधचोदनाल- 
ध्षणत्वाज्िज्ञास्यः परिहाराय । तयोश्रोदनालक्षणयोरथानथयोधर्माधर्मयो  फले प्रत्यश् 
खुखदु'खे शरीरबाड-मनोभिरेवोपभुज्यमाने विषययेन्द्रियसंयोगजन्ये ह्मादिषु स्थावरा- 
न्तेषु प्रसिद्धे | & मनुष्यत्वादार भ्य बह्मान्तेषु देहवत्सु सुखतारतस्यमनुश्रयते ततश् तदे 
तोधमेस्य तारतस्यं गम्यते । धर्मतारतम्यादधिकारितारतम्यम्‌। प्रसिद्ध चआधित्वसाम- 
थ्योदिकतमधिकाएरि तारतम्यम | तथा च या गाद्यनुष्ठटायिनामेव विद्यासमाधिविद, पादत्तरेण 
पथा गमनं, केवलरिश्ापूतेदत्तसाधनेधूमादिक्रमेण दक्षिणेन पथा गमने, तञ्रापि सुखतार- 


9 .+ २ ४. जक आम 


विधिका विषय होनेसे ही ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है । इसके उत्तरमें सिद्धान्ती कहते हैं ऐसा नहीं है 
क्योंकि कम और ब्रह्मविद्याके फलमें वलक्षण्य है। कायिक, वाचिक और मानसिक कम श्रुति और 
स्मृति्में धम नामसे प्रसिद्ध हैं। जिस विषयक जिज्ञासा अथातो धमजिज्ञासा” ( वेदाध्ययनके अनन्तर 
घमकी जिज्ञासा करनी चाहिए । इस सूत्रमें प्रतिपादित है । इसके साथ ही परिहारके उद्ृश्यसे वरणित 
प्रतिषेध चोदनात्मक होनेसे हिसा आदि रूप अधम भी जिज्ञास्य है। और इस चोदनात्मक अथ और 
अनर्थरूप धर्माधमंका शरीर, वाणी और मन द्वारा उपभुज्यमान तथा विषयेन्द्रिय संयोगसे जन्य 
भ्रत्यक्ष सुख-दुःखरूप फल ब्रह्मादिसि लेकर स्थावर पयंन्त सबसमें प्रसिद्ध ही है। मनुष्यसे लेकर ब्रह्मा 
पर्यन्‍्त सभी शरीर धारियोंमें सुखका तारतम्य श्रुति कहती है । उससे सुखके साधनभूत धरका तारतम्य 
ज्ञात होता है । धरमंके तारतम्यसे अधिकारीका तारतम्य अवगत होता है.। किच् फल कामना एव द्रव्य- 
रूप सामथ्य आदि कारणोंसे तो अधिकारीका तारतम्य प्रसिद्ध है। और इस प्रकार यागादि अनुष्ठान 
करनेवाले छोग ही उपासना रूप समाधि विदेषके बलसे उत्तर माग्गंसे जाते हैं, तथा केवल इष्ट, पूत॑ 
ओर दत्त रूप साधनोंसे सम्पन्न पुरुष धूमादि क्रमसे दक्षिण मार्गके द्वारा जाते हैं । वहाँ भी सुखका 
तारतम्य और इसके साधनोंका तारतम्य यह सब यावत्संपातसुषित्वा० ( वहाँ कर्मोंका क्षय होने तक 


सत्यानन्दी-दीपिका 

%# “मोक्षकामो ब्रह्मवेदनं कुर्यात्‌ु! इस प्रकार जो मुमुक्ष अधिकारीके लिए ब्रह्माज्ञान विधेय 

कहा गया है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि ब्रह्मस्वरूप नित्य मोक्ष उपासना आदि किसी विधिसे जन्य 

नहीं है। कर्मपरासनादिका फल जन्‍्य होनेसे अनित्य है। इस प्रकार दोनोंमें बेलक्षण्य है। किच 

स्वगगंकामों यजेत' इत्यादि विधि वाक्योंसे जैसे धर्म जिज्ञास्य है, बसे 'मा हिस्यात्‌ सर्वा भूतानि” इत्यादि 

निषेधात्मक वाक्योंसे अधर्म भी जिज्ञास्थ है। इस प्रकार विधि तथा निषिद्ध वाक्योंसे धर्म और अधरम 

का समानरूपसे ज्ञान होता है | धर्मका फल सुख और अधमंका फल दुख ब्रह्मासे लेकर स्थावर पय॑त्त 
सब प्राणियोंमें प्रसिद्ध है । क्‍ 

हि 30 कथर्म तथा उपासना जब्य कचरा हारतस बुआ ई कार है।.. 
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अधि० ४ सु० ४ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित 


वम्यं तत्साधनतारतम्यं च॒ शास्त्रात्‌ यावत्संपातमुषित्वा! ( छान्‍्दो० ७५॥१०५ टू 
ग़म्यते | तथा * मनुष्यादिषु नारकस्थावरान्‍्तेषु सुखलचबश्रोदनाल्क्षणथमसाध्य एवेति 
आ॥स्यते तारतस्येन चतमानः । तथोध्व॑गतेष्वधोगतलेषु नव देहवत्स दःश्वतारतम्यद्नात्त- 
द्वेतोरधर्मस्य प्रतिषेधचोदनालकघ्षणस्य तदनुष्ठायिनां च तारतस्य गस्‍्यते | ए चमचि व्यादि- 


"राय: 


(७ 


त्यस्माद्‌ 





“दुदुकर वे फिर इसी मार्ग इसी मागंसे जिस प्रकार गये थे उसी प्रकार लौटते हैं ) इस शास्त्रसे स्पष्ट अवगत 
होता है । इसे श्रकार भनुष्य आदिसे लेकर नारकीय एवं स्थावर पर्यन्त जीवोंमें तारतम्यसे वर्तमान 
मुखलव चोदनात्मक धमसे ही जन्य ज्ञात होता है। इसी प्रकार ऊध्वंगत तथा अधोगत देहधारी 
जीवोंमे दुःखका तारतम्य देखनेसे उसके हेतु भूत प्रतिपेधः चोदनात्मक ( प्रतिषेध प्रवर्तक 
वॉक्योंसे बोधित ) अधमंका और उसके अनुष्ठान करनेदालोंका तारतम्य ज्ञात होता है। एवं 
अंविद्या आदि दोष विशिष्ट जीवोंके धर्म और अधमंके तारतम्यसे शरीर ग्रहण पूवंक सुख 
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अग्तिस्वात्‌ आदि पितर, आजानदेव, कमदेव, देव, इन्द्र, बृहस्पति, प्रजापति पर्यन्त पूर्व पूवंसे उत्तरोत्तर 
सो गुना आनन्द प्राप्त होता है । 'ते ये शत प्रजापतेरानन्दः । स एको बहाण आलननन्‍्दः श्रोत्रियस्य 
चाकासहतस्य' ( तै० २।८।४ ) ( प्रजापतिके जो सौ आनन्द हैं वही ब्रह्मोका एक आनन्द है और 
वह अकामहत ब्रह्मनिष्ठ श्रोत्रियको भी प्राप्त है ) इस प्रकार मनुष्यसे लेकर ब्रह्मा पर्यन्त आनन्दका 
तारतम्य श्रतिमें कहा गया है । मोक्ष फल तो नित्य निरतिशय आनन्द स्वरूप एक है और मोक्षका 
साधन तत्त्वज्ञान भी एक ही है। इस प्रकार कर्म और विद्याके फलोंमें महान्‌ अन्तर है । मोक्षका 
साधन चतुष्टय सम्पन्न अधिकारी भी एक ही प्रकारका है। किन्तु कम अनेक, उतके फल अनेक तो 
स्वमावतः उसके अधिकारी भी अनेक हैं । किचश्व याग तथा पदच्चाग्नि विद्याके उपासक अर्चि मागद्ारा 
ब्रह्मठोकको जाते हैं । कल्पपयनत फिर इस मानव लोकको प्राप्त नहीं होते । 

अग्निहोत्र॑ तपस्सत्यं वेदानां चानुपालनम्‌ । आतियथ्य॑ बेश्वबदेवं च इश्टमिव्यभिधीयते ॥१॥ 

वापीकृपतडागादिदेवतायतनानि च।  अज्नप्रदानमारामः पूतमित्यमिधीयते ॥२॥ 

ग़रणागतसंत्राणं भूतानां चाप्यहिंसनम्‌ । बहिवंदि च यहानं दत्तमित्यमिधीयते ॥३॥ 

( अम्निहोत्र, तप, सत्य, वेदोंका संरक्षण, अतिथि सत्कार और वश्चदेव 'इृष्ट' कहलाता है। 
बावड़ी, कुआँ, तालाब, देवालय और बाग बनवाना तथा अज्नदान करना 'पूत कहलाता है । शरणा- 
गतक़ी रक्षा करना, प्राणियोंको पीड़ा न पहुँचाना और वेदीके बाहर दान देना “दत्त कहलाता है ) 
इत्यादि क्मोंका कर्ता देह त्यागके अनन्तर “धूमो राचिस्तथा कृष्ण: षण्सासा दक्षिणायनस्‌ | तत्न 
चान्द्रमसं ज्योतिर्योगी प्राप्य निवतते”” ( गी० ८।२५ ) ( धूम आदि मार्ग द्वारा धूमसे रात्रि, कृष्ण- 
पक्ष, दक्षणायन, षण्मास, पितृ लोक, आकाशसे चन्द्रलोकको प्राप्त होता है ) इस प्रकार मनुष्य लछोकसे 
अपर-ऊपर लोकोंमें गये जीवोंमें सुखका उत्तरोत्तर उत्कष दिखलाकर अब इससे निम्नतर लोकोंमें गये 
जीवोमें सुखका तारतम्य “तथा' इत्यादिसे कहते हैं । 
कि # जसे मनुष्यसे लेकर ब्रह्मा प्न्‍त तारतम्यसे वतंमात सुख धमके तारतम्यसे हे, वसे मनुष्यसे 
के गरक पर्यत्त तारतम्यसे वर्तमान सुख भी धर्मसे ही है। विषयेन्द्रिय जन्य सुख तो नारकीय 

बींको भी उपलब्ध है । अब “तथोध्वम' इत्यादि भाष्यसे दुःख, उसका हेतु और उसके अनुष्ठान 
; जेवालोंका भेद कहते हैं। अब द्विविध कर्म फलोंका उपसंहार करते हैं--अविद्या, अस्मिता 
हजार ), राग, देष और अभिनिवेश ( मृत्युभय ) आदि दोष युक्त जीव धर्म और अधमके 
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८ . ब्रह्मसूत्र-शाद्वरभाष्य [ आ० १ पा० १ 


दोषवता धर्माचरमतारतस्यनिमित्त शरीरोपादानपूर्वक सुखदुःखतारतम्यमनित्यं संसार- 
रूप अ्रतिस्सतिन्यायप्रसिद्धम्‌। तथा च श्रुति न ह ने ४००) पक! हे 50 अमर 
तिरस्ति' ( छान्‍दो० ८।१२॥१ ) इति यथावर्णित॑ संसार रूपमनु॒वर्दति 4 डर "अत जन कप 
न प्रियाप्रिये स्पृशतः ( छान्‍दो० 4<।१२।१ ) इति प्रियाप्रियस्पशनप्रतिंपेथाह्वोदनालस्षणचम- 
कार्यत्वे मोक्षाख्यस्याशरीरत्वस्प प्रतिषिध्यत इति गम्यते। घर्मकायत्वे हि प्रियाप्रियस्पश- 
नप्रतिषेधो नोपपद्यते। अशरीरत्वमेंव धर्मकायमिति चेन्न; तस्य स्वाभाविकत्वात्‌। अशरीर 
शरीरेष्वनवस्थेप्ववस्थितम्‌ । महान्तं विभुमात्मानं मत्वा धीरो न शोचति” (काठ० $।२।२१) अश्राणों 
हामनाः झुअ्रः (मुण्ड० २।१।२) 'असज्ञो हाय॑ पुरुष: ( छृह० ४।३।१० ) इत्यादि श्रुति भ्यः । अत 
ण्वानुष्ठेयक्मफलविलक्षणं मोक्षास्यमशरीरत्वं निव्यमिति सिद्धम्‌ू । # तत्र किचित्परिणा- 
मिनित्यं यस्मिन्विक्रियमाणे5षपि तदेवेद्मिति बुछ्धिनं विहन्यते; यथा पृथिव्य दिज गह्ित्य- 
त्ववादिनाम्‌। यथा चर सांख्यानां गुणाः # इदं तु पारमाथिकं, कूटस्थनित्य, व्योम- 
दुःखका तारतम्य अनित्य संसाररूप है, ऐसा श्रुति, स्मृति और न्यायमें प्रसिद्ध है। इसी प्रकार 'न ह बे 

सशरीरस्य ०! ( निरसन्देह उस सशरीर आत्माके सुख दुःखका विनाश नहीं होता ) यह श्रुति यथावर्णित 
संसाररूपका अनुवाद करती है। “अशरीरं वाव०” ( देहादि अभिमान रहित आत्माको मिथ्या देह 
सम्बन्धी सुख-दुःख स्पर्श नहीं करते ) इस श्रुतिसे प्रिय और अप्रिय सम्बन्धके प्रतिषेधसे मोक्ष नामक 
शरीर रहित अवस्था चोदनात्मक धर्ंका कार्य है इसका प्रतिषेध किया गया है, ऐसा अवगत होता है । 
मोक्षको ध्मका काय मानें तो उसमें प्रियाप्रिय स्पशका प्रतिषेंध अनुपपन्न है । यदि कहो कि अशरीरत्व 
ही धर्मका काय हो तो यह युक्त नहीं है” क्‍योंकि “अशरीरं ०? ( जो देवादि शरीरोंमें शरीर रहित तथा 
अनित्योंमें नित्य स्वरूप है, उस महान्‌ और सव व्यापक आत्माको | मैं ब्रह्म है | जानकर विद्वान शोक 
नहीं करता ) “अश्नाणो०? ( प्राण रहित, मन रहित, शुद्ध है ) 'असज्ञो०” ( यह पुरुष असझ्ध है) 
इत्यादि श्रुतियोंसे ज्ञात होता है कि अशरीरत्व उसका स्वभाव है । अतएव अनुष्ठेय कमंफलसे विलक्षण 
मोक्ष नामक अशरीरत्व नित्य है, यह सिद्ध हुआ। [ नित्य भी दो प्रकारका होता है परिणामी 
नित्य तथा पारमाथिक नित्य ] इन दोनोंमें परिणामी नित्य वह है जिसके विक्ृत होनेपर भी “वही 
यह है ऐसी प्रतिज्ञारूप बुद्धिका नाश नहों होता । जगत्‌को नित्य माननेवालोंके मतमें जैसे प्रथ्वी 
आदि परिणामी नित्य हैं। और सांख्योंके मतमें जेसे गुण परिणामी नित्य हैं । परन्तु यह ( ब्रह्म ) 


सत्यानन्दी-दीपिका 
तारतम्यसे द्वारीर ग्रहण द्वारा अनित्य संसारको प्राप्त कर सुख दुःखका अनुभव करता है। “तस्समि- 
न्‍्यावत्संपातं' इत्यादि श्रुति, “क्षीणे पुण्ये मत्यलोक॑ विशन्ति/” इत्यादि स्मृति और कारणके नाशसे 
कार्यका नाश होता है, जैसे वृक्षके नाशसे फल, छायादिका नाश होता है, वैसे धर्माधमके नाश होनेसे 


तज्जन्य शरीर और दारीरद्वारा भोग्य सुख दुःख आदिका भी नाश हो जाता है, इत्यादि न्यायमें प्रसिद् 
है। किन्तु मोक्ष नित्य, निरतिशय, अतीन्द्रिय और शोकादिसे रहित है, अतः बह कमंका फल नहीं 


है। # “यत्सच्त्वे यव्सत्त्तं यद्मावे यदभाव:' यह अन्वय-व्यलिरेक है अर्थात्‌ शरीर आदि अनात्मा- 

भिमान हो तो सुख-दुःखादि हों, शरीर आदि अनात्माभिमान न हो तो सुख दुःखादि भी न हों, यह 

। अभिप्राय श्रुतिमें प्रतिपादित है। आत्मरूप मोक्ष नित्य होनेपर भी. परिणामी होनेके कारण ध्मका 
00005. वाए हो रे है, ऐसी दाज्क्शके होनेपर “तत्र' इत्यादिसे नित्यका भेद दिखलाते हैं । 

हे न, जी परिणामी रा कहलाता है। पूव रूपका परित्याग कर 
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अधि० ४ सू्‌० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित (५९, 


बव्सवब्यापि, सवविक्रियारहितम ५ नित्यतृप्तम , निरवयवम , स्वयच्ज्योतिः स्वभावम । 
यत्र धर्माधर्मों सह कायण कालअयश्व नोपावतेते। तदेतद्शरीरत्वं मोक्षाल्यम । 'अन्यत्र 
धर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्सासक्ृताक्ृतात । अन्यत्र भूताच भव्याद्च (कढठ० २।१४) इत्यादिश्रतिभ्यः । 
अतस्तदब्रह्म यस्येयं जिज्ञासा प्रस्तुता, तय्यद्ि कतव्यशेषत्वेनोपदिश्येत, तेन थ कर्तव्येत् 
साध्यश्चेन्मोक्षो उभ्युपगस्थेत, अनित्य एव स्थात्‌। तज्रेंं सति यथोक्तकर्मफलेष्चेच तार- 
वस्यावस्थितेष्वनित्येषु कश्चिदरत्तिशयों मोक्ष इति प्रसज्येत । नित्यश्य मोश्षः सर्वेमोश्षवा- 
दिभिरभ्युपगम्यते, अतो न कतव्यशेषस्वेन बह्मोपदेश त्वेन ब्रह्मोपदेशो युक्तः। अपि न बह्म वेद ब्रह्मेत मवति' 

के पारमाथिक, कूटस्थ, नित्य, आकाशके समान सवव्यापक, सभी विक्रियाओंसे रहित, नित्य तृप्त, 
तिरवयव और स्वयं प्रकाश स्वरूप है। जिस परमात्मामें धर्माधमं, सुख ३:ख रूप कायके साथ तीनों 
कालोंमें भी सम्बन्ध नहीं रख सकते । “अन्यत्र धर्मांद०' ( जो धर्माधर्म, कार्य कारण, भूत भविष्यत्‌से 
भिन्न है ) इत्यादि श्रुतियोंसे सिद्ध मोक्ष नामक अद्यरीरत्व है। इसलिए कमंफलसे विलक्षण होनेके 
कारण वह अशरीर मोक्ष ब्रह्म है जिसकी यह जिज्ञासा प्रस्तुत है । यदि वह ( ब्रह्म ) कार्यके अद्भ रूपसे 
उपदिष्ठ हो और उस कायसे मोक्ष साध्य स्वीकृत किया जाय तो वह अनित्य ही होगा | मोक्षके 
अनित्य सिद्ध होनेपर तारतम्य ( न्‍्यूनाधिक ) से वतंमान यथोक्त अनित्य कमफलोंमेंसे कोई अतिशय 
मोन्ल है ऐसा मानना पड़ेगा । परन्तु सब मोक्षवादी यह स्वीकार करते हैं कि मोक्ष नित्य है। इस 
कारण कायके अद्भरूपसे ब्रह्मयका उपदेश युक्त नहीं है । और “ब्रह्म वेद्‌० ( ब्रह्मको जाननेवाला ब्रह्म 

सत्यानन्दी-दीपिका 

होकर पुत: उनके विनाश होनेपर मृत्तिका आदिकी अवस्था प्राप्त करती है। उत्पत्ति और विनाश 
दोनों अवस्थाओंमें पृथ्वी है” ऐसी बुद्धि बनी रहती है, इसलिए पृथ्वी परिणामी नित्य है। इसी प्रकार 
प्राय: सब द्रव्य पदार्थ परिणामी नित्य समझने चाहिए । क्‍या उस वस्तुका सर्वात्मना परिणाम है अथवा 
एक देशका ? यदि सर्वात्मना परिणाम मानें तो गुल वस्तुका ही नाश हो जायगा । यंदि एक देश 
हुपसे मानें तो वह मूल वस्तुसे भिन्न है कि अभिन्न ? यदि भिन्न है तो उसका परिणाम कंसे होगा ? 
क्योंकि अन्यके परिणामसे अन्यका परिणाम नहीं होता । यदि मानें तो अतिप्रसद्भ होगा । यदि अभिन्न 
हैं तो मूल वस्तुका हीं नाश हो जायगा, इसलिए परिणामी नित्यता वास्तविक नहीं है। सांख्यमतमें 
स्रत्व, रज और तम ये तीनों गुण प्ररूयमें साम्यावस्थामें रहकर प्रधान कहलाते हैं, सृष्टिका लमें गुणोंको 
विषमता तथा स्वप्रधानताके अनुसार सुख-दु:ख मोहादि प्रपश्चरूपसे परिणामभाव को प्राप्त होते हैं, 
इधलिए दोनों अवस्थाओंमें गुण अनुस्युत हैं अर्थात्‌ सत्त्व गुण स्वप्रधानतासे सुखाकार, रजोगुण स्व- 
अधानतासे दु:खाकर और तमोगुण स्वप्रधानतासे मोहाकार परिणामको प्राप्त होते हैं । 

बे # आत्माकों कूटस्थ, नित्य, व्यापक आदि कहकर उत्पत्ति आदि सब विक्रियाओं ( विकारों ) 
॥ 3 "निषेध किया गया है । उत्पाद्य, प्राप्प, विकाये तथा संस्कार ये क्रियाके फल हैं । कूटस्थ शब्दसे 

2, क़ा सवव्यापी दाब्दसे आप्यका, सव विक्रिया रहित शब्दसे विकायंका तथा निरवयव शब्दसे 
की क्रमदा; निषेध किया गया है । क्‍योंकि यह सब परिच्छिन्न सावयवर्मे होते हैं । ब्योमवत्‌ ० “ 
पे द्शन्त _ परमत ( न्‍्यायमत ) को लेकर कहा: गया है, वेदान्त सिद्धान्तमें क्‍ तो आकाश भी काय 
हा जाः गया है। मोक्षावस्थामें आत्माको जड़ माननेवालेके मतका स्वयं ज्योति: शब्दसे खण्डन किया 
| 2, >ग अतित्थ फल भिन्न मोक्षरूप फल नित्थ त्रह्मस्वछूप है जिसको जिज्ञासा करनी चाहिए । 


थक 












59 







कै. ॥ “वा! हे ल वा 
4 ॥! तर जन्मान्त रमें / 
/] तल पद था पर कर पल हैं हित 
4 जाल १5 22300 ७ शी कि 5 मिल! । 0 ३ ० 
77४२ *- जी" | 
बज में | ४ 
228 हा ५ 
ब्र 
ँ 


द्वे० ब्रह्मसूतअ-शाड्ूरभाष्य | आ० १ पा० १ 


(मुण्ड० ३२।९ ) 'क्षोयन्ते चास्य कर्माणि तरिमन्द्रष्टे परावरे! ( 2034 २।२।८ ) । आनन्द बह्णो 
विद्वान । न बिभेति कुतश्रन' (सैक्ति० २।९) 'अभयं वे जनक प्राप्तोइसि! (बृह० ४।२।७) । तदात्मा- 
नमेवावेदेदं ब्रह्मास्मीति तस्मात्तत्सव॑मभवत्‌” ( वाजसनेयित्राह्मणोप० १॥४।३० ) हे को मोह: कः 
शोक एकत्वमनुपर्यतः' ( ईशा० ७ ) इत्येबमादा: भ्रुतयो ब्रह्मविद्यानन्तर मोक्ष द्शयन्त्यो 
मध्ये कार्यासतरं चार्यन्ति। #तथा वद्गैतस्पश्यन्नृषिवामदेवः प्रतिपेदेहह मनुरमव सूथश्र (बृह० 
१४१० ) इति बह्मदर्शनसर्वात्मभावयोमैथ्ये कतव्यान्तरवारणाथोदाहायम | यथा 
तिष्ठन्गायतीति तिष्ठतिगायत्योमथ्ये तत्कर्दक कार्यान्‍तरं नास्तीति गम्यते। स्व हि नः पिता 
यो5स्माकमविद्याया: पर पार तार्यसि' (प्रश्न ० ६।८) 'श्रुतं छोव से भगवद्रशे भ्यस्तरति शोकमात्म- 
विदिति सो5हं सगवः शोचामि त॑ मा भगवाश्छोकस्य पार तारयतु” (छान्दोी० ७। । ३) तस्मे खद्ति- 
कघायाय तमसः पार दर्शयति भगवान्सनस्कुमार:' ( छान्‍्दो० ७।२६।२ ) इति चेबमादाः श्रुतयों 


छः यन्ति न त का कि तं कर च्क हर 
मोक्षप्रतिबन्धनिवत्तिमातमे वास्‍्मज्षानस्य फर्ल दशयन्ति । # तथा चाचाय॑प्रणी न्यायोप 
हा मय नि बलि 52220 कक 





ही होता है ) क्षीयन्ते चास्थ०' ( उस परावर ब्रह्मका साक्षात्कार कर लेनेपर इसके कम क्षीण हो 
जाते हैं ) 'आनन्दं०! ( ब्रह्मके आन'दको - जाननेवाला विद्वान किसीसे मयभीत नहीं होता ) 'अमय॑०' 
( याज्ञवल्क्य--है जनक ! तु निश्चय अभ्नयको प्राप्त हो गया है ) 'तदात्मन० ( अज्ञानके निवृत्त होनेके 
कारण जीव संज्ञक ब्रह्मने गुरुके उपदेशसे अपनेको ही 'मैं ब्रह्म ह. ऐसा जाना, अतः वह सव हो गया ) 
“तत्नर को मोहः०” ( उस समय एकत्वका अनुभव करनेवाले उस विद्वानुको क्या शोक और क्या मोह हो 
सकता है ) इत्यादि श्रृतियाँ ब्रह्मज्ञाकके अनन्तर मोक्ष दिखलाती हुईं ब्रह्मज्ञान और मोक्षके मध्यमें 
कार्यान्‍्तरका निषेध करती हैं । इसी प्रकार 'तहतत्‌० ( वह ब्रह्म मैं-प्रत्यगात्मा हूँ, ऐसा ज्ञान प्राप्तकर 
मुनीन्द्र वामदेव शुद्ध ब्रह्मस्वरूप हुए अर्थात्‌ उसे आत्मरूपसे देखते हुए कषिवामदेवने जाना--मैं मनु 
हुआ और सूर्य भी ) इस श्रतिकों ब्रह्मदर्शन तथा सर्वात्ममावके मध्यमें अन्य कतंव्यका निषेध करनेके 
लिए उदाहरणरूपसे समझना चाहिए । जैसे खड़ा होकर गायन करता है इसमें खड़े होने और गायन 
क्रियाके मध्यमें तत्कतृंक अन्य कार्य नहीं है, ऐसा ज्ञात होता है। [ सुकेश भारद्ाज आदि छः ऋ षियोंने 
पिप्पछाद गुर्से कहा--] ्वं हि०” ( तुम ही तो हमारे पिता हो जो हमें अविद्याके परपार पहुंचा 
दिया है ) 'श्रुतं हेब ०” ( मैंने भगवत्‌ तुल्य आप जंसोंसे सुना हैं कि आत्मवित्‌ शोककों पार कर लेता 
है अर्थात्‌ शोकसे मुक्त हो जाता है, और हे भगवन्त ! मैं शोक करता हैँ, ऐसे मुझको आप शोकसे 
पार-मुक्त कर दीजिए ऐसा नारदने कहा ) 'तस्मे०” ( मगवान्र्‌ सनत्कुमारने उस दग्ध पाप नारदको 
अज्ञानरूपी अन्धकारसे पार ( ब्रह्म ) दिखलांया ) इत्यादि श्रतियाँ दिखलाती हैं कि मोक्षके प्रतिबत्व 
( अज्ञान ) की निवृत्तिमात्र आत्मज्ञानका फल है। 


सत्यानन्दी-वीपिका 


करू न ब्रह्मतान और कमंज्ञानमें अन्तर यह है कि केवल करमज्ञानसे स्वगो आदि फलकी. प्राप्ति नहीं 

होती, किन्तु कर्ज्ञान और उसके फलके मध्यमें अनुष्ठेय याग आदि कम करने पड़ेते हैं। उत्का 
तरमें होता है। परन्तु यहाँ तो इसके विपरीत है, जैसे प्रदीपसे अन्धकारकी 
अन्य कलंव्य अवशेष नहीं है, बसे ही ब्रह्मशान और सोक्षरूपी हृष्ट फल' 
तंव्य नहीं है। ब्रह्मज्ञानका फल मोक्ष यदि कालात्त्तरमें माना जाय तो अहा” 


्ा ५236 203, 0 ४ ! 
नेत्र जहा समसनुत इत्य दि द श्रतियोंका बाध छोपात 
कर ० पा [ अधि 
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अधि० ४ सू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६१ 


बंहित॑ सजम्‌-+ दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिथ्याज्ञानान।म॒त्तरोत्तरापाये तदननन्‍्तरापायादपचग:;” ( न्‍्या० 
सू० १।१।२ कह ड्ति । सिथ्याशानापायशञ्र बरह्मात्मेकत्यविज्ञानाहचति । & न चेद॑ ब्रह्मास्में- 
क्र सपद्ूपम्‌, यथा “अनन्तं वे मनोउननन्‍्ता विश्वेदेवा अनन्तमेव॒ स तेन लोक॑ जयति'” 
६ ज 'क ) इंति। न लाध्यासरूपम्‌, यथा 'मनों ब्रह्मत्युपासीत” ( छान्दों० ३।१८॥१ ) 
आदित्यो अह्योत्यादेश:” ( छान्‍दो० ३१९१ ) इति च॑ मन आदित्यादिषु ब्रह्मदप्थध्यासः । 
हि विशिए्न्‍रक्रियायोगनिमित्तं 'वायुर्वाब संबग:! ( छान्दो ० ४।३।१ ) 'प्राणों बाबव संवग:ः' 
उसी प्रकार ( दुःख, जन्म, प्रवृत्ति, धम, अधमं, दोष एवं मिथ्याज्ञान इनमें कारणरूप उत्त र-उत्त रका 
नाश होनेसे उसके पूर्व-पू्व कार्यका नाश होकर मोक्ष प्राप्त होता है ) इस प्रकार थुक्तियोंसे पुष्ट आचाये 
गौतम प्रणीत यह सूत्र है। मिथ्थाज्ञानकी निवत्ति ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानसे होती है । यह ब्रह्मात्मैकत्व विज्ञान 
सद्रूप नहीं है, जेसे अनन्त बे०” (मन अनन्त है और विश्वेदेव भी अनन्त हैं) इसलिए मनमें अनन्त विद्वे- 
देवोंकी दृष्टि करनेके कारण वह अनन्तलोकको जीतता-्राप्त करता है), यह ब्रद्मात्मैकत्वविज्ञान अध्यासरूप 
भी नहीं है, जसे “मनो ब्रह्मत्युयासीत” (मन ब्रह्म है, ऐसी उपासना करे) 'आदित्यों बह्म ०” (आदित्य ब्रह्म 
है, ऐसा आदेश है) इस प्रकार मन और आदित्यादियें ब्रद्मदरटि अव्पराधहूप है । “वायुर्वाव०? (वायु ही 
सत्यानन्दी-दीपिका 
स्थित गुप्त ब्रह्मको जानता है, हे सोम्य |! वह अविद्याकी गाँठ ( चिद्‌-जड़ ग्रन्थि ) को तोड़ता है )। 
सोक्षका प्रतिवन्‍्धक अज्ञान है, वह तत्त्वज्ञानसे ही निवृत्त होता है। अतः मोक्षके प्रतिबन्धक अज्ञानकी 
निवृत्ति करना ही आत्मज्ञानका प्रयोजन है अन्य नहीं, क्‍योंकि आत्मा तो स्वयं प्रकाशरूप है । इस 
विषयमें मुनि गौतमके सूत्रको उद्धृत करते हैं । 

*# इस गोतम सूत्रमें जन्म ही साक्षात्‌ दु:खका कारण कहा गया है, क्योंकि जन्म होनेसे ही सुख 
दुःखका अनुमव होता है । विषय जन्य सुख भी परिणाममें दुःखका कारण है। [ “े हि संस्पशजा 
भोगा दुःखयोनय एवं ते! ( गी० ५।२२ ) ( जो इन्द्रिय तथा विषयोंके संयोगसे उत्पन्न होनेवाले सब 
भोग हैं वे दुःखके ही हेतु हैं ) अत: सुखको भी दुःख शब्दसे वरणित किया है । जन्मका कारण धर्माधिमे- 
रूप प्रवृत्ति हैं । धर्माधमकी प्रव॒त्ति राग ढैषादि दोषोंसे होती है, दोष मिथ्याज्ञानसे होते हैं। मिथ्या- 
ज्ञान ही राग दषादि दोषोंद्वारा संसारका मूल कारण है। मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति तत्त्वज्ञानसे होती है । 
“तत्वज्ञानात्‌ नि:ःश्रयसाधिगम:ः ( गौ० सू० १।१।२ ) ( तत्त्व ज्ञानसे ही मोक्ष होता है अर्थात्‌ पुनजन्स 
नहीं होता ) इतने अंशमें ही सूत्रकी सम्मति दी गई है | गौतम अभिमत तत्त्वज्ञान और मोक्ष वेदाच्त- 
सिद्धान्तमें स्वीकृत नहीं है, क्योंकि व प्रमाण, प्रमेय आदि षोडश पदार्थोके ज्ञानको तत्त्वज्ञान मानते हैं । 

# पूव॑वक्षी--जैसे “मत्योः स मत्युमाप्तोति य इह नानेव पर्यति' इस श्रुतिमें भेदज्ञान मृत्युका 
कारण प्रतिपादित होनेसे प्रमा नहीं है, वंसे ब्रह्मत्मैकत्व ज्ञान प्रमा न होकर सम्पदादि ( उपासन्ता ) 
रूप है, अतः वह शञ्रान्ति रूप है। आरोप्य प्रधाना संपत्‌! ( आलूम्बनको अविद्यसमान-सा मानकर 
आरोप्य प्रधान सम्पत्‌ उपासना कहलाती है ) जैसे कि काम, सद्भूल्प आदि अनन्त बृत्तिवाला होनेसे 
मन अनन्त कहा जाता है, वसे विश्वेदेवता भी अनन्त हैं। इस प्रकार दोनोंमें आत्तत्त्य,समान है। 
इससे घिश्वेदेवता ही मन है। मनकी विश्वेदेवलारूपसे उपासत्ता करनेसे उपाध्षकको अन्तन्‍त छोककी 
प्राप्ति होती है । व॑से चेतन्य धर्म जीव और ब्रह्ममें समान है, इसलिए अल्प जीवको महान ब्रह्मरूप 
सम्पादनकर जीवरूप आलम्बनको अविद्यमानकर प्रधानरूपसे ब्रह्मका 'मैं ब्रह्म है! इस प्रकार अनु- 
चिन्तन करनेसे अमृतत्व फल प्राप्त होता है, अत; जीव ब्रह्मका एकत्व ज्ञान भी सम्पद्रप है। सम्पत्‌ 
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६२ ब्रह्मसूत्र-शाह्वरभाष्य ० २ पा रे 
( छान्‍्दो ० ४३३ ) इतिवत्‌ । यो मम ज संपदाि 
रूपे हि बह्मास्मेकत्वविज्ञाने5भ्युपगम्यमाने तत्वमसि ( किट >> आओ जआ 
( इह० १।७।१० ) 'अयमात्मा ब्रह्म! ( बृह० २।५।१९ ) व मन लर्सरायाए 
चस्तुप्रतिपादनपरः पद्समन्चयः पीड्येत | # मिथते हृदयप्ानव सट्यनत स न लक 
संवर्ग है ) 'प्राणो बाब०! ( प्राण ही सवर्ग है ) इसके समान विशिष्ट कर सम्बन्ध नि्मित्तक मी नहों 
है, ओर आज्यावेक्षण आदि कर्मके समान कर्माज़्जका संरकाररूप भी नहीं है े दर्योकि ही करे 
विज्ञानको सम्पदादिरूप माननेपर त'तत्त्वमसि अहं ब्रद्मास्मि' अयगात्मा ब्रह्म” इत्यादि वाक्योंका 
ब्रह्मात्मेकत्व वस्तु प्रतिपादन परक पद समन्वय बाधित हो जायगा । “भिद्यत०? (ब्रह्मका साक्षात्कार कर 
सत्यानन्दी-दीपिका 
उपासनामें आरोप्य प्रधान और आल्म्बन ( आधार ) गौण होता है ॥ आल्म्ननप्रधान:; प्रताक:' 
अआलम्बन प्रधान और आरोप्य गौण हो वह प्रतीकोपासना कहलातो है ) उसको अध्यास मी कहते हैं। 
यथा मनो बल्येत्युपासीत! ( ब्रह्न भावनासे मनकी और आदित्यकी उपासना करे ) यह प्रतीको- 
पासना है । जंसे शालिग्रामकी विष्णुरूपसे, शिवलिद्धकी शझ्भ[ररूपसे, ३» की ब्रह्मरूपसे उपासना 
प्रतीकोपासनाके उदाहरण हैं। जैसे विष्णुके अभाववाले शालिग्राल शिला आदियें विष्णु बुद्धि 
अध्यास ही है । अतस्मिन्‌ तदूबुद्धिरथ्यास:” ( अतदमें तद्बुद्धिकों ही अध्यास कहा जाता है ) यह 
जव्यासका लक्षण इन सब स्थलोंमें घटता है, अतः वे अध्यासरूप ही हैं। परन्तु ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान 
सम्पद्बूप तथा अध्यास रूप नहीं है । 

%# जसे “वायुर्वाव संवग:? प्रलयकालमें अग्नि, सूयो चन्द्रमा और जल ये सब वायुमें विलीन 
होते हैं, इन सबका वायु ही ग्रसन करता है । यह अधिदेवत संवर्ग है ॥ “अध्यात्म प्राणो वाव संवर्गों 
यदा वे पुरुष: स्वपिति” ( शरीरान्तर संचारी अध्यात्म प्राण संवर्ग है, जब पुरुष सोता है तब वाक्‌, 
चक्षु, श्ोत्र और मन आदि सब इन्द्रियाँ प्राणमें लीन होती हैं ) 'तो वा एतो ह्लौ संवर्गों वायुरेव 
देवेषु पक श्राणेत्रु ( छा० ४३।४ ) ( ये दो संवर्ग हैं, अग्नि आदि देवोंमें वायु और वागादि 
इच्द्रियोंमें प्राण ) इसलिए वायु और प्राणमें संहरणरूप क्रियाका योग समान होनेपर दोनोंमें 
का वात है । इस प्रकार ताथ और प्राणकों सन अभेद उपासना करनी चाहिए । वेसे 
ही वृद्धिरूप क्रियाके योगसे “जीव ब्रह्म है! यह अभेदज्ञान अमृतत्व फ़लके लिए है। वास्तवमें जीव 
और 5 के ० ही है अभेद नहीं । जो अभेद मानते हे वे भरान्त है । अब अन्य मतका उल्लेख 
करते हैं, जैसे पत्न्यवेक्षितमाज्यं भवतिः दशंपूर्णमास यागके श्रकरणमें उपांश यागके अज्भभूत घृतको 
यजमानकी पत्नी देखे । यहाँ यजमानकी पत्नीद रा घृत देखनेका विधान है, क्योंकि उ के देखनेसे 

टरण है। छोकिक उदाहरण प्री है---बीज प्रकुसुम 

( अन्नारका फूल ) छाखके रससे अविसिक्त होनेसे लाखके समान रक्त बण विशि गे उत्पन्न 
करता है। यहाँ बीजपूर कुसुममें 2गाधानरूप संस्कार भाना 5... जाओ है 
दर के जाता है। बसे “आत्मा वा अरे द्वृष्टव्यः 
हज की #४। जप कर्तामें ब्रह्मात्मैकल्व विज्ञानरूप संस्कारका विधान करते हैं अर्थाव्‌ 

ल र ए ब्रह्मज्ञानका विधा प्‌ हों 

अमेदश न िक 7 मी न है ' भरन्तु वपक्षका यह कथन युक्त नहीं है, यदि 
; ६५ अध्यास ( प्रतीकोपासना ) विशिष्ट क्रिया योग निमित्त 


माने तो 'तत्त्वमसि, अहं ब्र स्मि! इत्य 
वह बाधित हो जायगा | हे १७० 7 शति वाक्य हम त्मैकत्व ज्ञानमें जो निदिचत तात्पय॑ है 





( जहां 
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२।२।८) इति चेवमादीन्यविद्यानिवृक्तिफल्रवणान्युपरूध्येर न। बह्म बेद ब्रह्मेच सव॒ति' (मुण्ड० 
३।२॥९ ) इति चेवमादीनि तद्भावापतक्तिवत्ननानि संपदादिपक्षे न सामअ्स्येनोपपद्ये रन । 
तस्माज्ञ संपदादिरूपे ब्रह्मस्मैकत्वचिज्ञानम । अतो न पुरुषव्यापार तन्त्रा ब्रह्मविद्या | कि 
तहिं ! प्रत्यक्षादप्रमाणविषयवस्तज्ञानवह स्तुतन्त्रा । एवंभूतस्य त्रह्मणस्तज्ञ्ञानस्प च न 
कयाये युकत्या राक्यः कायान प्रवेश'ः कल्पयित॒म्‌ । #सनच विदिक्रियाकमत्वेन कार्यानु- 
प्रवेशों त्रह्मणः, अन्यदेव तह्वनिदितादथो अविदितादधि! ( केन० १।३ ) इति विदिक्रियाकर्मस्व- 
प्रतिषेधात्‌, य्रेनेदं सवे दिजानाति त॑ केन विजानीयात्‌' (बृह० २।४।१३) इति च | तथोपास्ति- 
क्रियाकर्मल्वप्रतिषेयो ५पि भवति---यद्वाचानभ्युदित य्रेन वागमभ्युद्यते' इत्यविषयत्वं त्रह्मण 
उपन्यस्य, तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि. नेदं यदिदमुपासते' ( केन० १।४ ) इति । % अविषयत्वे ब्रह्मणः 
शाखयोनित्वान॒पपत्तिरिति चेत्‌ , न; अविद्याकल्पितभेदनिन्वत्तिपर त्वाच्छास्रस्य । न हि 
शास्मिदंतया विषयभ्रूतं ब्रह्म प्रतिपिपाद्यिषति । कि तहें प्रत्यगाध्मत्वेनाविषयतया 
प्रतिपादयद्विद्याकदिपतं वेद्य-वेदित-वेदनादिभेदमप्नयति । तथा च शास्त्रमू- वल्या 5सतं 
तस्य मतं मतं यस्य न वेद सः। अविज्ञातं विजानतां विज्ञातमविजानताम्‌' (केन० २।३) न च्ष्टेद्रष्टारं 


ज्--++5 


किम 3 कक न नस“ /““््ह/ैहैै टि!/टए 
हनेपर इसकी हृदय ग्रन्थि हूट जाती है और सब संशय नष्ट हो जाते हैं ) इत्यादि अज्ञान निवृत्तिरूप 
फलके बोधक श्रुतिवाक्य बाधित हो जायँगे । और बहा वेद बह्मव मवति! इत्यादि ब्रह्मभाव प्राप्ति 
प्रतिपादक श्रुतिवाक्य संपदादि पक्षमें मुख्यरूपसे उपपन्न नहीं होंगे। इसलिए ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान 
संपदादिरूप नहीं है । अतः ( ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान विधेय न होनेके कारण ) ब्रह्मविद्या पुरुष व्यापारके 
अधीन नहीं है । किन्तु प्रत्यक्षादि प्रमाणोंके विषय वस्तु ज्ञानकेक समान वस्तुके ही अधीन है । 
ऐसे ब्रहा और उनके ज्ञानको किसी भी युक्तिसे कार्यके साथ सम्बन्धकी कल्पना नहीं की जा 
सकती । विदि ( जानना ) क्रियाके कमरूपसे भी कार्यके साथ ब्रह्मका सम्बन्ध नहीं है, क्योंकि 
'अच्यदेव०? ( यह विदित ( काय ) से अन्य और अविदित ( कारण ) से भी अन्य है) और 
'येनेदं ०” ( जिसके द्वारा इस सबको जानता 'है उसे किससे जाने ) इत्यादि श्रुतियोंसे ब्रह्ममें 
विदिक्रिया कर्मत्वका निषेध किया गथा है । उसी प्रकार “यद्वाचा०” ( जो वाणी ( शब्द )से प्रका- 
शित नहों होता किन्तु जिससे वाणी प्रकाशित होती है ) इसप्रकार ब्रह्मको इन्द्रियोंका अविषय कह- 
कर तदेव०” ( उसीको तू ब्रह्म जान, जिसकी लोक उपासना करते हैं वह ब्रह्म नहीं है ) इस 
श्रतिसे उपारित ( उपासना ) क्रियाके कमंत्वका भी ब्रह्ममें प्रतिषेध है । यदि कहो कि इन्द्रिया दिका 
अविषय होनेसे ब्रह्ममें शास्त्र प्रमाणकत्व अनुपपन्न होगा ? तो ऐसा नहीं, क्‍योंकि शास्त्र तो अविद्यासे 
कल्पित भेदकी निवृत्तिके लिए है । शास्त्र इदंहूपसे विषयभूत ब्रह्मका प्रतिपादन करना नहीं चाहता, 
किन्तु ब्रह्म प्रत्यगात्मरूपसे अविषय है ऐसा प्रतिपादन करता हुआ शास्त्र अविद्यासे कल्पित वेद्य (ज्ञेय) 
वेदित॒ ( ज्ञाता ), वेदना ( ज्ञान ) आदि भैदको निवृत्त करता है। जंसे “यरयामतं०' ( जिसको ऐसा 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# संपदादि भेद घटित होनेसे भ्रान्तिरूप हैं। इसलिए उनसे अज्ञानकी निव॒ृत्ति कदापि नहीं 
क्‍ होगी । अज्ञानकी निवृत्ति तो यथार्थ ज्ञान-ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानसे होती है। इसलिए एकत्व ज्ञान संपदादि- 
! रूप नहीं है । #शंका--ज्ञाना्थंक सकमंक “विद” धातुसे विद्या शब्द निष्पन्न हुआ है, तब तो ब्रह्म कम 
होगा ? समाधान--क्या ब्रह्म विदि क्रियाका कम है अथवा उपासनाका ? प्रथम पक्ष लो 'अन्यदेव' 
'यनेदु इत्यादि श्रुतिसे ब्राधित है । द्वितीय पक्ष भी 'तदेव” आदि श्रुतिसे बाधित है ॥ 
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६४ ब्रह्मसञज-शाह्वरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


आफ य्प्‌ ैय ग न्‍्ः 
३।७।२) इति चैवमादि | अतो5विद्याकल्पित- 


संसारित्वनिवर्तनेन नित्यमुक्तात्मस्वरूपसमर्पणान्न मोस्तस्यानत्यत्यदापः। ४ यस्य 
ह् ति युक्तस। तथा विकारय्य॑त्बे 


तूत्पादो मोक्षस्तस्प मानसं, वाचिक कायिक वा कार्यमपेश्त जे ८ स् 
च; तयोः पश्षयोर्मोक्षस्य धछ वमनित्यत्वम | # न हि दध्यादि विकाय उत्पाद ता वटादि 
सचथ है कि ब्रह्म ज्ञात नहीं है उसे ब्रह्म ज्ञात है अथ त्‌ उसने ब्रह्मस्वरूपको जाना है ओर जो ऐसा 
समझता है कि 'मझे ब्रह्म ज्ञात है” उसने ब्रह्मको जाना ही नहीं, क्योंकि जिसे ब्रह्मज्ञान हो गया है 
उसके लिए ब्रह्म अविज्ञात-विषयरूपसे अज्ञात है, कारण कि ब्रह्म ज्ञाका विषय नहीं हैं और जो 
अज्ञानी हैं, उनके लिए ब्रह्म विषयरूपसे ज्ञात है, क्योंकि ब्रह्मको ज्ञानका विषय समझकर, मैने ब्रह्म- 
को जाना है, ऐसा कहते हैं अर्थात्‌ अज्ञानियोंके मतमे ब्रह्मा विषय है ) ओर 'न दृष्टे:०” ( दृष्टि 
इन्द्रिय वृत्तिके साक्षीभूत आत्माको तुम चक्ष आदि इन्द्रियोंस देख नहीं रक जे और बुद्धि वृत्तिके 
साक्षीको तुम बुद्धिवत्तिसे नहीं जान सकते ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। अतः शास्त्र तत्त्वज्ञानसे अविद्यासे 
कल्पित संसारित्वका निवर्तनकर नित्य मुक्त आत्माका यथा स्वरूप समपण होनेके कारण मोक्षमें 
अनित्यत्व दोष नहीं है । जिसके मतमें मोक्ष उत्पाद्य हैं, उसके मतमें मोक्ष मानसिक या वाचिक 
अथवा कायिक क्रियाओंकी अपेक्षा रखता है, यह ठीक है । इसी प्रकार विकायत्व पक्षमें भी, इत दोनों 
पक्षोंमें मोक्षका अनित्यत्व निश्चित है । छोकमें विकाय दधि आदि एवं उत्पाद्य घटादिमें नित्यत्व नहीं 


पव्ये:', 'न विज्ञातेग्जितारं विजानीया: (ब्लृह० 


3 








सत्यानन्दी-दी पिका 


*#£ दांका--यदि ब्रह्मको इन्द्रियोंका विषय नहीं मानें तो तृतीय सूत्रद्वारा ब्रह्ममें शास्त्र प्रामाण्य- 
को प्रतिज्ञा बाधित हो जायगी ? समाधान--जीव ब्रह्म एक है, परन्तु उनका अविद्यासे कल्पित 
भेद प्रतीत होता है । 'तत्त्वमसि', “अहं ब्रह्मास्मि! इसप्रकार वेदान्त और आचायंके उपदेशसे उत्पन्न 
हुई ब्रह्माकारवृत्ति, जिसे विद्या कहा जाता है उसीसे अविद्याकी निवृक्ति होती है। अविद्या 
निवृत््यात्मक फलवाली होनेसे ब्रह्ममें शास्त्र-प्रामाणिकता निविवाद है। वृक्िमें अभिव्यक्त 
चतन्यकी विषयताका नाम इदन्ता है, इदनता माने यह ब्रह्म है। बजकाम्ार ८“इद्ठुक्षोर- 
गुडादीनां माशुयस्यान्तरं महत्‌ | तथापि न तदाख्यातुं सवशक्त्याउपि दशकयते”? ( काव्यादशं-दण्डी ) 
( साधारण ईख, दूध, गुड़ आदि पदार्थके माघुयं आदि रसोंमें महान अन्तर है। उनका भी 
इदन्तारूपसे वर्णन करनेकी सामथ्ये दब्दमें नहीं है ) “यतो वाचो लिवतन्ते5प्राप्प सनसा सह' 
( ते० :।४॥१ ) ( मनके साथ वाणी भी जिसे न ॒प्राप्तकर लछौठ आती है ) 'अतद्गद्याद् त्यायं चकित- 
मभिधत्ते श्रुतिरपि! ( शिव० म० ) ( अतदू्‌की व्यावृज्षकिर यह श्रुति जिसका चकित होकर 
अभिधान करती है) “नेति नेति” इत्यादि शास्त्र भी जो ब्रह्म नहीं है, जेसे जस्ल दःखत्व, अनित्यत्वादि 
उसका सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” इत्यादि कहकर व्रारण करते हैँ । पि कं जाकी 
निवृत्ति करनेसे शास्त्रमें प्रामाणिकता सिद्ध होती है तो भी अविद्याकी निव॒ृत्तिसे जन्य होनेके 
कारण मोक्ष अनित्य हो जायगा ? समाधान--तत्त्वज्ञानसे जो अविद्याका ध्व॑ गीता 
है वह नित्य है, नैयायिक ध्वंसका ध्वंस नहीं मानते, क्योंकि उनके मतसमें ध्व॑ ५ । ग्य का 
है। वेदान्त सिद्धान्तमें कल्पितकी निवृत्ति अधिष्ठानस्वरूप मानी जाती है, 3 ले मी 
नित्य रत है।। जैसे स्‍ , इसलिए अविद्याका ध्वस 

त्मस्वरूप है । जैसे रज्जुके ज्ञानसे मिथ्याज्ञानसे कल्पित सपंकी निवत्ति रज्जसे हीं 
है। शास्त्रसे उत्पन्न तत्त्वज्ञानसे अविद्या तथा अविद्यासे क्‌॒ का 


ल्पित संसारित्वादिकी त्यमृक्त 
आत्मस्वरूपका आविर्भाव ही तो मोक्ष है, अत; मोक्षमें अनित्यत्व दोष असम्भव जद नित्यमु 
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नित्य ट्छ लोके | नचाप्यश्वेनापि कार्यापेक्षा; स्वात्म स्वरूपत्वे सत्यनाप्य त्वात। स्व॒रूप- 
व्यतिरिक्तत्वे :पि ब्रह्म णो नाप्यत्वम, सवगतत्वेन नित्यांपस्वरूपत्वास्सर्वेण त्रह्मण: ; आकादा- 
स्थेव । # नापि संस्कायों मोक्षः, येन व्यापार मपेक्षेत । संस्कारों हि नाम संस्कार्य॑स्थ 
गुणाधानेन वा स्याहोषापनयनेन वा न तावदगुणाधानेन संभवति; अनाथेयातिशय- 
ब्रह्म स्वरूपत्वान्मो क्षस्थ। नपि दोषापनयने न; नित्यशुद्धबह्म स्वरूपत्वान्मो क्षस्य। स्वात्मघर्म 
एव संस्तिरोभूतो मोक्ष: क्रिययात्मनि संस्क्रियमाणेष्भिव्यज्यते, यथा «5दर्शे निश्र्णण- 
क्रियया संस्क्रियमाणे भास्वरत्वं घम इति चेत्‌-न; क्रियाश्रयस्वाजुपपत्तेरात्मनः। यदाश्रया 
क्रिया तमविकुबती नेवात्मानं मते। यद्यात्मा स्वाश्रयक्रियया विक्रियेत, अनित्यस्वमात्मनः 


देखा गया है । ब्रह्माज्ञानसे प्राप्प होनेपर भी उसको का्येकी अपेक्षा नहीं हैं, क्योंकि वह स्व आत्म- 
स्वरूप होनेके कारण प्राप्य ही नहीं है। यदि ब्रह्म को स्वरूप ( आत्मा ) से भिन्न मानें तो भी वह प्राप्य 
तहीं है । कारण-आकाशके समान सब व्यापक होनेके कारण ब्रह्म सत्र को नित्य प्राप्त स्वरूप ही है । 
और मोक्ष संस्काय भी नहीं है, जिससे वह व्यापारकी अपेक्षा करे | संस्काय पदाथमें विशेष गुण छाने 
अथवा दोष हटानेसे संस्कार होता है । मोक्षमें गुणाधान ( विशेष गुणका . छाना ) से संस्कारका 
संभव नहों है, क्‍योंकि मोक्ष तो आधेयातिशथ ( अतिशयको लाना ) से रहित ब्रह्म स्वरूप है । दोषा- 
पन्यनसे भी उसका संस्कृत होना संमव नहों है, क्‍योंकि मोक्ष नित्य शुद्ध ब्रह्मस्वरूप है । यदि ऐसा 
कहो कि जैसे घषंण क्रियासे दर्पण संस्ठ्ृत होनेपर अपने भास्वरत्व धमंसे अभिव्यक्त होता है, वसे 
उपासनादि क्रियासे आत्माके संस्कृत होनेवर उसका अविद्यादि मलूसे तिरोहित हुआ अपना मोक्षरूप 
धर्म अभिव्यक्त होता है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि आत्मामें क्रियाका आश्रयत्व अनुपपन्न है । जिस 
आश्रयमें क्रिया रहती है उसको विक्ृत किये विना वह अपने स्वरूपको प्राप्त नहीं कर सकती । यदि 
आत्मा स्वाश्वित क्रियास विक्रत हो तो आत्मामें अनित्यत्व प्रसक्त होगा। अविकार्यो5्यमुच्यते' (यह आत्मा 


सत्यानन्दी-दीपिका 


४ उत्पत्ति, आप्ति, विक्ृति तथा संसस्‍्क्ृति इस भेदसे क्रिया चार प्रकारकी है, इसके अनुसार 
क्रिया जन्य उत्पाद्य, आय्य, विकाये तथा संस्काये इन चतुविध प्रकारोंसे मिन्न होनेके कारण मोक्ष 
_ उपासत्ता साध्य नहीं है, इसलिए वह अनित्य भी नहीं है । बौद्ध मतमें क्ष “न विज्ञान आत्मा है । 
उसकी विदुद्ध विज्ञानख्पसे उत्पत्तिको वे मोक्ष मानते हैं, इससे उसके मतमें मोक्ष उत्पाय है । 
जैन मताव ' मतावलम्बी संसाररूप, अवस्थाका त्यागकर कैवल्य अवस्थाकी प्राप्तिको मोक्ष मानते हैं, अतः 
क्‍ वह विकाररूप है । बटादिके समान क्रियाद्वारा उत्पन्न होनेसे दोनों प्रकारके मोक्ष अनित्य हैं । मोक्ष 
प्राप्य भी नहीं है, क्योंकि वह स्व आत्मस्वरूप होनेसे नित्य प्राप्त है । इसके अतिरिक्त मोक्ष को उत्पाय 
आदि माननेवालोंस हम पूछते हैं कि ब्रह्म जीवसे अभिन्न है कि भिन्न ? इसको 'स्वात्मस्वरूपत्वे' 
आदिसे कहते हैं । ं 


ठ % जिनके मतमें मोक्ष संस्काय है । उनके लिए कहते हैं--संस्क्रार दो प्रकारसे होता है। एक 
 ग्रुणाधानसे और दूसरा दोषापनयनसे, जैसे यागमें “ब्रीहीन्‌ प्रोक्षति' (धानका प्रोक्षण करे अर्थात्‌ जलका 

. छीटा दे ) प्रौक्षण करनेसे ब्रीहिमें गुणाधानरूप संस्कार होता है और मलिन वस्त्र, दपणा दिका 
. जलादिसें मकूकी निवृत्तिरूप संस्कार होता है । इन दोनोंका न तावत्‌' इत्यादिसे निषेध करते हैं । 





4 यदि कहो कि ब्रह्मात्मस्वरूप मोक्ष अनादि अविद्य मलसे आवुत है उपासनासे निवृत्त होनेपर 


.. न्रहास्वरूप मोक्ष अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता है किन्तु उत्पन्न नहीं होता । तो आत्मामें मल सत्य 
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हद ब्रह्मसत्ञ-शाक्वरभाष्य [ आ० १ पा्‌०१ 
५) इति चेवमादीनि वावयानि वाध्येर न | तह _- 
; अन्याश्रयायास्तु क्ियाया अविषय- 
निएम्‌। तस्मान्न स्वाश्रया क्रिया55त्सनः संभवति । अन्याश्रयाया गा ' या कप 
तव्वाज्न तया$5तमा संस्क्रियते | # ननु देहाश्रयया व हा चकया 
क्रियया देही संस्करियमाणों दृष्टः। नः देहादिलंहतस्येवाविद्याग्रहीतस्ट रा संरिक्रय- 
माणत्वात्‌। प्रत्यक्षे हि सनानाचमना(देवहसमवायित्वम्‌ | तया 5 हि हि का ण्च 
कश्चिदर्विद्य शात्मध्वेन परिसृहीतः संस्क्रियत इति झुक्तम। 200 व्क्ृ की पे | त्तन 
घधातुसास्येन तत्संहतस्य तदमिमा(निन आरोग्यफलूस्‌ , अहमरोंग शत से बुद्धर त्प चते 
एवं स्नानाचमनयज्ञोपवीतादि ना 'अहं शुर्धः संसक्त इति यत्र वाद्धिस्त्पदयत तन रा यता 
न मम मम कप 


प्रसज्येत। 'अविकार्योब्यमुच्यते' (सण्गी० २।२ 


अविकार्य कहा जाता है ) इत्यादि वाक्य बाधित होंगे, वह युक्त नहीं हैं । इसलिए आत्मार्मे स्वाश्नय 
क्रियाका संमव नहों है । अन्य पदार्थ आश्रय क्रियाका आत्मा विषय-सम्बन्धी नहीं हे, अतः: उससे 
भी आत्मा संस्क्ृत नहीं हो सकता । परन्तु देहाश्नय स्तात, आचमन, यज्ञोपवीत धारण आदि क्रियाओंसे 
जीवात्मा संस्क्ृत होता देखा गया है ? ऐसा नहीं, क्योंकि देहादि संघात युक्त अविद्यार्मे प्रतिबिम्बित 
आत्माका संस्कार होता है । स्नान, आचमन आदि क्रियाओंका सम्बन्ध देहके साथ तो प्रत्यक्ष ही है। 
जो कोई अविद्यासे देहादि संघातको आत्मरूपसे गृहीत करता है, उसका उस देहाश्वित क्रियासे संस्कृत 
होना यक्त है। जैसे देहके आश्रित चिकित्सा निमित्तक धातुओंकी समताद्वारा जिस देहाभिमानी 
आत्मामें “मैं अरोग है” ऐसी बुद्धि उत्पन्न होती है, देहादिके साथ सम्बन्ध ओर उ समें “मैं, मेरा 
अभिमान रखनेवाला आरोग्य फल पाता है, वैसे ही स्तान, आचमन, यज्ञोपवीतादिस मैं शुद्ध हूं, 
संस्क्रत हैं, ऐसी बुद्धि जिसमें उत्पन्न हो वही संस्कृत होता है । वह तो देहके साथ सम्बद्ध ही है । 
“तयोरन्‍्यः०? ( उसमें एक तो स्वादिष्ट कम फलछको भोगता है और दूसरा न भोगता हुआ साक्षी- 
रूपसे रहता है अर्थात्‌ प्रकाशित करता है ) आस्मेन्द्रिय ०” ( शरीर, इन्द्रिय और मनसे युक्त 
आत्माको विद्वात्न॒भोक्ता कहते हैं ) इत्यादि श्रुति वाक्योंसे यह स्पष्ट होता है कि अहं” प्रतीतिके 
विषयभूत प्रत्ययी अहंकर्तासे ही सम्पूर्ण क्रियाएँ सिद्ध होती हैं और उत्तका फल वही भोगता है । 
सत्यानन्दौी-दीपिका 
है अथवा कल्पित ? यदि कल्पित है तो उसकी निवृत्ति अधिष्ठानके ज्ञानसे होती है, जैसे कल्पित सर्पकी 
निवत्ति अधिष्ठान रज्जुके ज्ञानसे होती है, किसी अन्य क्रियासे नहीं, इसी प्रकार कल्पित अविद्याकी 
निवृत्ति भी अधिष्ठान ब्रह्मात्मज्ञानसे होगी उपासनादि क्रियासे नहीं । यदि आविद्यामरू सत्य है तो वह 
तत्त्वज्ञानसे निवत्त नहीं होगा अपितु उपासनारूप क्रियासे, तो वह उपासत्तारूप क्रिया आत्मामें रहती 
है अथवा आत्मासे भिन्न अन्य वस्तुमें ? पहला पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि निष्क्रिय आत्मामें क्रियाका 
संमव नहीं । द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि अन्य पदार्थके आश्वित क्रियासे आत्माका सम्बन्ध 
न होनेसे उसका संस्कार संमव नहीं है। 'असज्ो न हि सज्जते' 'असज्लो ह्य॑ पुरुष:' इत्यादि श्रुति 
वाक्य आत्मा क्रियादि"सम्बन्धका निषेध करते हैं, अतः मोक्ष संस्काये नहीं है । 
कर # शंका--अन्याश्षित क्रियासे भरी अन्यका संस्कार देखनेमें आता है । जैसे देहाश्नित स्नानादि 
वाया शक रे पा हे ५ गे संस्कार देखा गया है। समाधास--देहादिसघातमें 
मलको जो सत्य माना गया है कह 8 हा 22 आल अतिया- 
सत्य वह तो उपासत्तादि क्रियाओंसे कदापि निबत्त तहीं होगा, उसकी 


निवृत्तिके विना मोक्ष भी सिद्ध नहीं होगा । यदि उसकी उपासनादिः ता नहीं 
न्‍ हि । नादिसे ी लय 
होगा, यह अन्य दोष भी है । से निवृत्ति मानें तो वह सत्य नहीं 
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अधि० ४ सू० ४७ | भाषाज॒वाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६७ 


सच देहेन संहत णएथ। तेनेव हाहंकत्रौषहंप्रत्ययविषयेण प्रत्ययिना सर्वाः क्रिया 
निवध्यन्ते तत्फलं थे से एवाश्नाति। 'तयोरन्‍्यः पिप्पल स्वाद्वत्त्यनश्षन्नन्यों अभिचाकशोति' 
( झुण्ड० ३॥१।१ ) इत्ते मन्तभवर्णात्‌ । आत्मसेन्द्रियमनोयुक्त भोक्तेत्याहुमनीषिण: (काठ० 9।३४)। 
इति च। *% तथा थे 'एको देव! सवभूतेपु गृढः सवच्यापी सवभूतान्तरात्मा | कर्माध्यक्ष: सवभूता- 
थिवासः साक्षो चेता केवलो निशुणश्र' (श्ेता० ६।॥११) इति स पयगाच्छुक्रमकायमत्रणमस्नाविर + 
शुदुमपापविडम' ( इशा० ८ ) इति चेतों मन्त्रावनाथेयातिशयतां नित्यशुद्धता चर त्रह्मणों 
दर्शयतः च्रह्म भावश्च मोक्ष: | तस्मान्न संस्कारों "पे मोक्ष: | अतोषन्यन्मोक्षे प्रति क्रियानु- 
प्रवेशदहारं न शक्‍यं केनचिहरशोयितुम्‌ । तस्मसाज्ञानमेंक मसुकत्वा क्रियाया गन्धमात्रस्या- 
प्यनप्रवेश इह नोपपच्यते । * ननु ज्ञानं नाम मानसी क्रिया | न; वेलक्षण्यात्‌ | क्रिया हि 
नाम सा, यत्र वस्तुस्वरूपनिरपेक्षतर चोयते, प्रुषचित्तव्यापाराधीना च्ञा। यथा- यस्य 
देवताये हविगुहीत स्यात्‌ तां मनसा ध्यायेद्घट करिष्यन' इति, संध्यां मनसा ध्यायेत्‌' ( ए० ब्रा० 


७ 2-2 ० न ०-5 आज 


कल की पड अत अल 52 न++--“-++ 2-74: *+44/:77/ बम हल न्नामिकक 
इसीप्रकार 'एको देव:०' ( सब भूतोंमें एक, स्वप्रकाश, गृढ, सबव्यापक, सम्पूर्ण भूतोंका अन्तरात्मा 
कर्मोंका अधिष्ठाता, समस्त प्राणियोंमें बसा हुआ, सबका साक्षी, सबको चेतनता प्रदान करनेवाला 
तिगुण और शुद्ध आत्मा है ) 'स पयगात्‌० ( वह आत्मा सवंगत, शुद्ध, अशरीरी, अक्षत, स्नाय 
रहित-स्थल दारोीर रहित और अपापहत है ) ये दोनों मन्त्र ब्रह्ममें अताधेयातिशयता ओर नित्य- 
शुद्धता दिखलाते हैं | ब्रह्ममाव ही तो मोक्ष है। इसलिए मोक्ष संस्क्राय भी नहों है। इस कारण 
- मोक्षके प्रति उत्पत्ति, विकृति, आप्ति और संस्क्ृतिसे भिन्न क्रिया सम्बन्धका द्वार कोई नहीं दिखा 
सकता । इसलिए मोक्षमें केवल ज्ञानके सिवा क्रियाके लेशमात्रका भी सम्बन्ध उपपन्न नहीं है । 
परन्तु ज्ञान तो मानसी क्रियाका नाम है? ऐसा नहीं, क्योंकि ज्ञान उससे विलुक्षण है। वस्तु 
स्वरूपकी अपेक्षाके विन्ा जहाँ जिसका विधान किया जाता है वह क्रिया है और वह पुरुष संकल्पके 
अधीन है, जैसे 'यस्ये देवताय०' ( जिस देवताके लिए अध्वयुने हविका ग्रहण किया हो उस समय 
होता 'वषट' दाब्दका उच्चारण करता हुआ उसका मनसे ध्यात करे ) ओर 'सन्ध्यां०' ( सब्ध्याका 
. सत्यानन्दी-दीपिका 

% “एको देव: सवभूतेष!/ और '“स पर्यंगात्‌' इन मन्त्रोंमे नि्गुणपदसे ब्रह्ममें गुणाधानरूप संस्कारका 
और शुद्ध पदसे दोषापनयनरूप संस्कारका निषेध किया गया है । इसलिए उत्पत्ति, विक्ृृति, आप्ति 
और संस्क्ृति इन चारों क्रियाओंके क्रमश: उत्पाद्य विकायं, आप्य और संस्काय ये चार फल हैं । 
इनसे भिन्न पाँचवां कोई क्रियाका फल नहीं है जो मोक्षको क्रिया साध्य सिद्ध करनेमें सहायक हो । 
अत: मोक्ष क्रियाका फल नहीं है । परन्तु मोक्ष असाध्य होनेसे शास्त्रका आरम्भ व्यथ हो जायगा ? 
नहों, क्योंकि शास्त्रका अवान्तर प्रयोजन तत्त्वज्ञान कराना है । वह अधिकारी पुरुषोंको प्रव्‌ त्ति साध्य 
है, अत: शास्त्रकां आरम्म व्यथ नहीं है । 

# दांका--जो यह कहा गया है कि मोक्षमें ज्ञानके विता अन्य क्रियाका सम्बन्ध नहीं है 
यह कथन असंगत है आर्थात्‌ व्याघात दोष ग्रस्त है, क्योंकि जब सोक्षमें ज्ञानका प्रवेश है तो ज्ञान 
मानसिक क्रिया होनेसे मोक्षमें उसका प्रवेश हो चुका । इसप्रकार जब मान्सी क्रियारूप ज्ञानसे मोक्ष 
साध्य है तो क्रिया साध्य-उत्पाद्य आदि चार फलोंमें-से किसी एकको मोक्ष फल मानना पड़ेगा ? 
सिद्धान्ती इसका समप्ताधात “न! आदि भाष्यसे करते हैं । 'स्वाहा देव ह॒विर्दाने श्रोषट , चौषट , वषट्‌ , 
सवा देवताकों आहुति देते समय 'स्बाहा, श्रौषट्‌, वौषट, वषद्‌, स्वधा' इनमें-से किसी एक शब्दका 

मन्‍्त्रके साथ प्रयोग किया जाता है । 
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३।८।१ ) इति चेवमादिषु। ध्यान चिन्तन यद्यपि मानसम॒, तथापि अल करतुमकतुमन्यथा 
वा कतु शकक्‍्यम, पुरुषतन्त्रत्वात्‌। ज्ञानं तु प्रमाणजन्यम्‌। शिव मकर जस्त॒विषयम, 
अतो ज्ञानं कठुमकतुमन्यथा वा कलुमशवयम॒, केवल वस्तुतबन्जमंव तत्‌। न चोदत्ना- 
तन्‍्त्रम्‌। नापि पुरुषतन्त्रम्‌। तस्सान्मानसत्वेउपि ज्ञानस्प महल लक्ष्ण्यम्‌। यथा च 
'पुरुषो वाव गोतमारिनः', 'योघषा वाव गोतमाग्नि:” ( छान्‍्दी० ७।१,८।१ ) इत्यत्र यापत्पु रुष- 
योरग्निवुद्धि्मानसी भवति। केवलचोदनाजत्यत्वात्क्रियेब सा पुरुषतन्ञ्ञा च। या तु 
प्रसिद्धे 8ग्नावस्निवुद्धि), न सा चोदनातन्त्रा । नापि पुरुषतन्त्रा । कि ताहे ? धत्यक्षविषय- 
वस्तुतन्त्रेवेति ज्ञानमे बैतन्न क्रिया | एवं सर्वप्रमाणचिषयवस्तुषु वेद्तिव्यम्‌ । तत्व सात 
यथाभूतत्रह्मास्मविषयमपि ज्ञानं न चोदनातन्त्रम । * तद्दधिषये लिडगदयः अचमाणा 


्- 


जज 4 हो | े छ्‌ यादिव - (८४ | जे | 
अप्य(नयोज्यावषयत्वात्कुण्ठीभमवन्ति, उपलादिषु प्रयुक्तश्लुरते छण्यादिवत्‌; अहेयानुपादेय- 


वसतुविपयत्वात्‌ | किमर्थानि तहिं आत्मा वा अरे द्वष्टव्य: श्रोतव्य:! (द्० २।४।५) इत्यादीनि 


>फ आधा: 2 ्जा ता त्ाअञाआाााा 5"... कर आम भा. 
>तआााार सामान: "आम उमा + सम... करों. .इसामतााकनकात्ा"आनताममन .. 


सनसे ध्यान करे ) इत्यादि श्रुतिम ध्यान-चिन्तन यद्यपि मानप्ती क्रिया है, तो भी पुरुषकेः अधीन 
होनेके कारण वह पुरुष द्वारा करने न करने अथवा अन्य प्रकारसे करनेके योग्य है। ज्ञान तो 
श्रमाण जन्य है ओर प्रभाण यथा वस्तु विषयक होता है, इसलिए ज्ञान करने न करने अथवा अन्य 
श्रकारसे करनेके योग्य नहीं हो सकता, क्‍योंकि वह केवल वस्तुके ही अधीन है, विधिके अधीन नहीं है 
ओर पुरुषके अधीन भी नहीं है । अतः: मानसिक होनेपर भी ज्ञानका ध्यानसे महाच्‌ अन्तर है । जेसे 
'घुरुषो ०” ( हे गौतम ! पुरुष अग्नि है ) “योषा०? ( हे गौतम ! स्त्री अग्नि है ) यहां स्त्री और पुरुषमें 
अग्नि बुद्धि मानसिक है और वह केवल विधि जन्य होनेके कारण क्रिया ही है और पुरुषके अधीन 
है । लोक प्रसिद्ध अग्निमें जो अग्नि बुद्धि है वह ना विधिके अधीन है और न पुरुषके ही अधीन, 
किन्तु प्रत्यक्ष विषथ वस्तु ( अग्नि ) के अधीन है, अतः वह ज्ञान ही है क्रिया नहीं। इसीप्रकार 
समस्त प्रमाण विषयक वस्तुमें भी समंझना चाहिए । लोकमें ज्ञानके अविधेय होनेपर ब्रह्मात्मविषयक 
ज्ञान भी विधिके अधीन नहीं है । यद्यपि ज्ञानके विषयमें लिडः, लोट आदि विधि प्रत्यय श्रयमाण हैं 
ता भी अनियोज्य विषयक होनेके कारण पत्थरादिमें प्रयुक्त उस्तरेकी तीक्ष्ण्धारके समान कुण्ठित 
ही जाते हैं अर्थात्‌ उक्त विधि प्र॒त्ययः भी अनियोज्य विषयक होनेसे पुरुषको प्रव॒ृत्त करनेमें समथ 
नहीं है, क्योंकि अहेयानुपादेय ( हेयोपादेय रहित ) वस्तु विषयक हैं । तब “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः 
सत्यानन्दी-दी पिका 

# अब भगवात्र साष्यकार ज्ञान और ध्यात्तके भेदको 'पुरुषो वाव गोौतमाग्नि:' आदि उदाहरणोंसे 
स्पष्ट करते हैं । परन्तु आत्मा वा अरे द्वष्टव्य:" 'आत्मानं परयेत्‌ः ( आत्माको देखे ) “तदेव ब्रह्म त्व॑ 
विद्धि०” ( उसीको तू ब्रह्म जान ) इत्यादि स्थलोंमें लिह, लोट, तव्य आदि विधिप्रत्यय श्रयमाण 
हैं, अत: ब्रह्मज्ञान विधेय प्रतीत होता है। जैसे 'यजेत” इस विधिसे विधेय याग क्रियारूप है, वंसे 
द्वष्टच्य:' 'पर्येत्‌' इत्यादि विधियोंसे विधेय ब्रह्मज्ञान भी क्रियारूप है ? 

£ विधि हेय तथा उपादेय विषयक है । पुरुष जिसके करने आदिमें स्वतल्त्र है वह हेय तथा 
उपादेय है, वहींपर पुरुष नियोज्य होता है । किन्तु ब्रह्म तो अनियोज्य है। सुरापान हेय है ओर 
यागदि उपादेय हैं । ब्रह्म तो अपना स्वरूप हँ और नित्य प्राप्त है, अतः वह हेयोपादेय भी नहीं है । 
किश्व आत्मा वा अर द्रष्टन्य; इत्यादि विधियाँ परम पुरुषार्थंके साधन ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानकी प्रतिबन्धर्क 
जो स्वभावसे मनुष्थोंकी सुखके लिए विषयोंकी ओर प्रवृत्ति है;उस क्षणिक विषय सुखमें प्रवृत्त मनुष्यको 
आत्मज्ञानकी स्तुति श्रवण कराकर: वहाँसे हटाती हुईं प्रयोजनवाली होती हैं । ४ 
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विधिच्छायानि बचनानि स्वाभाविकप्रवृत्तिविषयविमुखीकरणार्थानीरि ब्रम्मः 
बहिसुखा प्रचतते पुरुष: इप्ट में भूगादनिष्ट भा भूत! इति, न 
त्यन्तिकपुरुषपाथ वाज्िछिन स्वाभा(वक्कायकरणसंघातप्रव॒त्तिगोचराहि म॒ खी- 
| छृ्य प्रत्य चत् गाव्मझोतस्तया प्रवत॑यन्ति-आत्मा था अर द्रण्रव्यः इत्यादीनि। # तस्या कर 
वेषणाय प्रत्ृत्तस्याहयमनुपादय चात्मतत्त्वमुपदिश्यते। 'इदं सब यदयमात्मा' (ब्रृह० २। ।६) 
सवमात्मवा भूत्ततकन क विजानीयात', 'विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌! (ब्रृह० ४।५।१७) 
' आयमात्सा ब्रह्म ( दृह० २।७॥१९ ) इत्यादिभिः | यद्ृप्यक्तव्यप्रधानमाध्य न हानायोपा- 
द्वानाय बा न भवतीति, तत्तथवंत्यभ्युपगस्यते । अलंकारो हययमरमाक॑ यद ब्रह्मास्माव- 
तो सत्या सव॒कतवब्यताह॥नःछतदइत्यता चांत। तथा च थ्रतिः-- आत्मानं चेद्षिजानीयादय- 
ति प्रुष: । किमिच्छन्कस्य कामाय रारारमनुसज्बरंत्‌ ॥ (ब्रह० ४७।४।१२ ) इति 'एतदबुद्धवा 


यो हि 
तत्रात्यन्तिक पुरुषाथ 
























«याद # (० ८ ४ २० | ५ 7७७८७ %०“प३८-फ पाक फ्टर: इक"... कर अर क़टान अर _ जन्‍म बे फपाह-त 
23२ ९०] ५० ७०+ #की॥) १0 सा ५ध३-म--माद८+.काककरक 
क्र गए यु # उमामकममी २२% 


तव्यः इत्यादि विधि तुल्य वाक्य किसलिए हैं अर्थात्‌ इनका कया प्रयोजन है ? हम कहते हैं कि 
. विषय पुरुषको जो स्वाभाविक प्रवृत्ति होती है इससे उसको वे पराड्मुख करनेके लिए हैं। जो 
. पुरुष बाह् विषयोमें 'इष्ट वस्तु मुझे प्राप्त हो अनिष्ट प्राप्त न हो” इस प्रकार बहिमुख होकर प्रवत्त होता 
_ है वह विषयोंसे आत्यन्तिक पुरुषार्थ प्राप्त नहीं कर सकता | उस आत्यन्तिक पुरुषाथके 


२०७ (०4+--०- 





चक प्रवृत्तिके विषय शब्दादिसि हटाकर उसकी जित्तवृत्तिको अन्तरात्माकी ओर प्रवाहरूपसे 
्वत्त करते हैं। आत्मस्वरूपको खोजमें प्रवृत्त हुए उस पुरुषकों 'इदं सब०” ( यह जो कुछ भी है 
सब्र आत्मा है ) यत्र व्वस्य ० ( किन्तु जिस तत्त्वज्ञानावस्थामें इसके लिए सब आत्मा ही हो गया 


वहाँ किससे किसे देखे, किससे किसे जाने, अरे उस विज्ञाताको किससे जाने ) “अय्मात्मा०? ( यह 
॥ ब्रह्म है ) इत्यादि श्रुतियोंसे हेय तथा उपादेयसे रहित आत्मतत्त्वका उपदेश किया जाता है । 


कि 7-5५ 


द्याप अकत व्य प्रधान आत्मज्ञान किसीके त्याग अथवा ग्रहणके लिए नहीं होता, तथापि हम उसको 
ध्रकार स्वीकार करते हैं। हम वेदान्तियोंक लिए यह अलद्धार है कि जो प्रत्यगभिन्न ब्रह्मका 
यज्ञान होनेपर सब कर्तव्यताकी हानि और कृतकृत्यता होती है। इस विषय़में “आत्मानं० ( यदि 
पर स्वयं प्रकाश आत्माकों यह मैं हुँ” इसप्रकार विशेषरूपसे जान जाय तो फिर किस फलकी इच्छा 
रर्ता हुआ किस कामनासे शरीरके पीछे स्वयं संतप्त हो) यह श्रुति और 'एतद्बुछूवा०' (हे अजुन ! इस 


शः 
286 - 


अर सत्यानन्दी-दीपिका 


“निरुपममनादितत्त्वं व्वमहमिदमद इति कल्पनादूरम्‌ | नित्यानन्दुकरसं सत्य ब्रह्माद्वितोय- 
मवाहम्र | ( वि० चू० ४॥९४ ) ( जो उपमा रहित अनादितत्त्व तु, मैं, यह, वह आदि कल्पतासे 
्यन्त दुर है नित्यानन्देकरस स्वरूप, सत्य और अद्वितीय ब्रह्म ही में हूं ) इप्तप्रकार जीव ब्रह्मका 
अयज्ञान होनेप्र आत्मवित॒के लिए नः कुछ हेय है और न कुछ उपादेय, न कुछ कतंव्य है और 
कुछ अकत॑द्य । जब वेदान्तशास्त्रद्वारा स्वतस्त्ररूपसे ब्रह्मत्मैकत्व ज्ञानसे अनर्थकी अत्यन्त निवत्ति 
6.५8 आविर्भावात्मक मोक्ष और कतक्ृत्यता अनुभव सिद्ध है, तब क्रियारूप उपासन/से 
६ नि त्ति' संस्कार सहित प्रत्यगाभिन्नत्र ह्यका आविर्भावात्मक मोक्ष होता है तथा उपास।|त 
के _क्रियाका अज्भ होकर सम्पूर्ण वेदान्तवाक्य बह्मका डपदेश करते हैं, के प्र चर 
तका उपयुक्त रीतिसे ख़ण्डन समझना चाहिए। अब 'ग्रदषि आदिसे प्रभाकर मत 
जय 


जन 33++ ++ 
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छ्० ब्रह्मसूत्न-शाहइरभातष्य द | आ० १ पा७ १ 


बुद्धिसान्स्यात्कृतकृत्यश्र भारत” ( म० गी० १५।२० ) इच्त स्म्तिः ० थम अतिपत्तिविधि 
विषयतया बह्मणः समपणमस्‌। # यद॒पि केचिदाहः- से त्रत्तिनिद् त्तिविधितच्छेषव्यात 
रेकेण केवलबस्तुवादी वेदमागो नास्ति' इति,-तज्ञ; ऑपानपरदस्य है ह्यल्यानन्यरषत्वात्‌। 
यो साव॒ुपानिषत् स्वेचयाधिग तः पुरुषों संसार ऋ्ह्म, उ त्पाद्यादचठु। य् कम ल्व्ध्ण: स्व 
प्रकरणस्थो एनन्‍्यशोषः, नासी नारित नाधिगम्यत इति वा दशाक्‍्य वदितुम , ' स एप नेति 
नेत्यात्मा' ( छृह० ३॥९।२६ ) इस्यात्मदाब्दालू आत्मनश्य न 5 यण्च 
निराकर्ता तस्येवात्मत्वातू । # नन्वात्मा5हंप्रत्य्यावषयत्वादुप/नपत्स्वेतव 'चज्ञयत 
इत्यलपत्षम्‌ । न; तत्साक्षित्वन प्रत्युक्तत्वालू । भव्य कल या त पकण तत्साक्षी 
सर्वभूतस्थः सम एकः कुटस्थनित्यः पुरुषों विधिकाण्डे तकसमय वा केंन्रचिद्धिगत: 
सवस्यात्मा, अतः स न केनजित्प्रत्याख्यातुं राक्यों विधिशेषत्व॑ वा नंतुम्‌ । & आत्मत्वा- 
देव च सबंषां न हैयो नाप्युपादेयः। सर्वे हि विनस्यद्धिकारजातं पुरुषान्त विनश्यति। 
गुह्मयतम तत्त्वको जानकर पुरुष ज्ञनी और कृतक्ृत्य हो जाता है) यह स्मृति है । इस कारण वेदान्तवाक्य 
उपासना विधिके विषयरूपसे ब्रह्मका ज्ञान नहीं कराते । कोई कहते हैं कि प्रवृत्ति विधि, निवत्ति विधि 
और उनके अज्ोंसे भिन्न केवल सिद्ध वस्तुका प्रतिपादक वेद भाग नहों है। यह कथन युक्त नहीं है, 
क्योंकि उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य पुरुष अन्यका शेष ( अद्भध ) नहीं है । जो केवल उपनिषदोंसे ही अधिगत 
असंसारी पुरुष ब्रह्म है, वह तो उत्पाद्य आदि चार प्रकारके द्रव्योंसे विलक्षण, स्वप्रकरणमें स्थित, 
अनन्यशेष है, यह नहीं है अथवा नहीं जाना जाता ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 'स एघ० ( यह 
नहीं, यह नहीं, इसप्रकार जो आत्मा उपादिष्ट है वह यह है ) इस श्रत्तिमें 'आत्मशब्द' है, अतः 
आत्माका निषेध नहीं किया जा सकता, क्योंकि जो निषेध कर्ता है उसका वही तो आत्मा ( स्वरूप ) 
है । यदि कहो कि आत्मा मैं इस प्रसिद्ध छोक प्रतीतिका विषय होनेसे केवल उपनिषदोंसे ही जाना 
जाता है, यह कथन अयुक्त है, ऐसा नहीं, क्थोंकि आत्मा तो 'मैं” इस लोक प्रसिद्ध प्रतीतिका साक्षी है 
विषय नहीं, ऐसा कहा जा चुका है। मैं इस छोक प्रतीतिका विषय लोक प्रसिद्ध कतसे भिन्न 
उसका साक्षी, सब भूतोंमें स्थित, सम, एक, कूटस्थ, नित्य सबका आत्मा पुरुष है। वह विधिकाण्ड 
अथवा तकशास्त्रमें किसीसे भी अधिगत नहीं है। इसलिए उसका न कोई निषेध कर सकता है 
आओर न कोई उसे किसी विधिके अद्भरूपसे ग्रहणकर सकता है । वह सबका आत्मा है 
इसलिए न हेय है और न उपादेय ही । नष्ट होता हुआ सब विकार स मुदाय पुरुष पय॑न्‍्त नष्ट 














सत्यानन्दी-दीपिका 
# प्रवृत्ति (याग्रादि), निवृत्ति ( सुरापानादिका निषेध ) रूप काये तथा उनके अज्भोंका ही वेद 
प्रतिपादन करता है । इससे भिन्न केवछ सिद्ध वस्तु (ब्राह्म) का प्रतिपादत् नहीं करता, अत: वेदान्तवाक्य 
भी क्रियाके अद्भ होकर ही ब्रह्मका ज्ञान कराते हैं, | क्योंकि “आज्नायस्य क्रियाथव्वादानथक्यमतदर्थानाम 
( वेद क्रियाथक है, क्रियासे भिन्न अक्रियार्थंक निष्फल है ) इसका समाधान “तज्नः आदिसे करते हैं । 


# मैं इस प्रतीतिका विषय लोक प्रसिद्ध क्र्ता भोक्ता संसारी है। उसीको प्रायः सब लोग 
आत्मा मानते हैं । परन्तु आत्मा तो अहंकारादिका साक्षी मात्र है। स्वयं साक्षी आल्मा अ हंका रादिका 
विषय भछा केसे हो सकता है ? किच्च आत्मा भ्रमात्मक हैतका अधिष्ठान है उसका विषेध करनेपर 
जग्नतू्ें अस्ति, भाति, ब्रियता कदापि सिद्ध नहीं होगी । इसलिए वेदान्तवेद्य आत्माका कोई निषेध नहीं 
कर सकता और न. वह किसीका अद्भ ही हो सकता है । 


/0 
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पुरुषो विनाशहेत्वभावाद्विनाशी, विक्रियाहेत्वभावातञ्य कूटस्थनित्यः. अत एव नित्य- 
शुद्धवुद्धम॒ुक्तस्वभावः | तस्मात्‌ उस्पान्न ५ र॑ किंचित्सा काष्टा सा परा गतिः” ( कठ० $।३॥११ ) 
धव स्वोपनिषद॑ पुरुष प्च्छामि' (बृह० ३।९।२६) इति चोपनिषद्त्वविशेषण्ण पुर पस्योपनिषत्स 
प्ाधान्येन प्रकाश्यमानत्व उपपद्यते। अतो भूतवरूतुपरी बेदसमागों नास्तीति वचन 
साहसमात्रम । * यदपि शास्त्रतात्पयेविदामनुक्रमणम-- दृष्ठों हि तस्याथः कर्मावबोधनम्‌ 
इत्येवमादि, तद्धभेजिज्ञालाविषयत्वाडिधिप्रतिषेघशास्थ्रामि प्राय ट्रप्व्यम। अपि च आरना- 
यस्य क्रियार्थव्वादानथक्यमतदर्थानाम' इत्येतदेकान्तेनाभ्युपगच्छतां भूतोपदेशान थकक्‍्य- 
प्रसड्भ+ | प्रवृत्तिनिवृक्तिविधितच्छेषव्यतिरे केण भूत चेह स्तृपदिशति भव्याथत्वेन, कूटस्थ- 
नित्य भूत॑ नोपदिशतीति को हेतुः ! नहि भूतपुपदिद्य मान क्रिया भवति । & अक्रियात्वेषपि _ 
होता है । विनाश हेतुके अमावसे पुरुष अविनाशी है । विक्रिया हेतुके अभावसे कूटस्थनित्य है 
अतएव नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव है। इस कारण “'पुरुषान्न०' ( पुरुषसे पर ओर कुछ नहीं है 
वह सुक्ष्मत्वकी पराकाष्ठा ( अवधि ) है और वही परा गति है ) त॑ व्वीपनिषद॑ एुरूष प्रच्छामि' 
इस श्रतिमें पुरुषका औपनिषदं' यह विशेषण उपनिषदोंमें मुख्यरूपले ज्ञान गम्य होनेपर उपपन्न 
होता है। इसलिए सिद्ध वस्तु विषयक वेद भाग नहीं है यह वादीका कथन साहस मात्र हैं| 
यदपि शास्त्रका तात्यय जाननेवालोंका “हशे हिं० ” ( कमंका ज्ञान, करना ही उनका हं£ ( प्रत्यक्ष ) 
प्रयोजन है ) इत्यादि कथन है । उन्हें धर्मजिज्ञासाका विषय होनेसे विधि प्रतिषेध शास्त के प्रकरणमें 
सिद्ध अर्थके प्रतिपादक वाक्योंके अभिप्रायके लिए समझना चाहिए । और “आम्नायस्य०” ( वेद 
क्रियार्थक है, अक्रियाथंक वेद वाक्य निष्फल हैं) इस अव्यभिचारी नियमको माननेवाले मीमांसकोंके 
मतमें सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेद वाक्य भी निष्फल होंगे । यदि कहो कि शास्त्र प्रवृत्ति विधि, निवृत्ति 
विधि और उनके अड्डोंसे अतिरिक्त सिद्ध वस्तुका उपदेश धर्मके लिए करता है, कुटस्थ नित्य सिद्ध 
वस्तुका उपदेश नहीं करता इसमें क्या कारण है ? उपदिश्यमान सिद्ध वस्तु केवल उपदेशसे ही क्रिया 


नहीं हो जाती । यदि कहो कि सिद्ध वस्तु भले ही क्रिया न हो किन्तु क्रियाकी निष्पत्तिका साधन होनेके 
सत्यानन्दी-दीपिका 


% यदि कहो कि आत्मा अनित्य होनेके कारण हेय है, तो इसका समाधान 'सर्व हि! आदिसे 
कहते हैं । आत्मा तो सब भूतोंमें पूर्ण होनेसे पुरुष कहा गया है । 'अजो नित्यः शाश्वतोअ्यं घुराणो न 
हन्यते हन्यमाने शरीरें' ( गी० २।२० ) ( क्‍योंकि यह अजन्मा, नित्य, शाइवत और पुरातन है। 
दरीरके नाश होनेंपर भी इसका नाश नहीं होता ) यह स्मृति प्रमाण है। परन्तु आत्मा परिणामी 
होनेम्ते अनित्य होगा ? यह भी ठीक नहीं है; क्योंकि धर्म, लक्षण, अवस्था भेदसे परिणाम तीन 
प्रकारका होता है । उससे रहित होनेके कारण आत्मा कूटस्थ नित्य है। आत्मासे उत्कृष्ट वस्तु प्राप्य 
होनेके कारण आत्मा हेंय है ! ऐसा भी नहीं, क्योंकि आत्मा ही सबकी पराकाष्ठा, प्रागति है । 
याज्ञवल्क्प हैं शाकल्य ! “त॑ व्वौपनिषदं पुरुष एच्छामि इत्यादि वेदान्त वाक्य अबाध्य, नित्य सिद्ध, 
अनन्यदीष ब्रह्मात्मतत््वका प्रतिपादन करते हैं। अतः वेद भाग सिद्ध वस्तु ब्रह्मका प्रतिपादन नहीं 
करता यह कथन केवल साहस मात्र है । 

# यदि अक्रियार्थंक वेद वाक्य निष्फल है तो मीमांसकके मतमें 'सोमेन यजेत' ( सोम नामक 
याग करे ) 'दध्ना ज़होति! ( दधिसे हवन करे ) इस प्रकार सोम, देधि आदि सिद्ध वस्तु प्रतिपादक 
वेद अनर्थक ही होगा । जो दाब्द क्रियार्थंक नहीं है उनकी अनघंकता क्या है ? क्या उनका ऊुछ 
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हू भ््च 
भूतस्य क्रियासाधनस्वात्क्रियाथ एवं भूतो पदेश र्डाति चेत्‌ »नेष दोष: ) __<> व बहा पि 
क्रियानिर्वतनशक्तिमद स्तृपदिश्टमेव | क्रियाथत्वं तु प्रयोजने तस्य | न चर तैसत्वजु 
पदिए्ं भचति । # यदि नामोपदि््ं कि तब तेन स्प एदिति। "7. सर शनीशिक पथ प््तूप 
देशश्थ तथेव भवित॒महेति | तद्वगत्या मिथ्याज्ञानस्थ संसारहताोएनदा त्तः अर वाजन क्रयत 
इत्यविशिष्टमथ वरच्त्य क्रियासाधन वस्त॒पदेशन | *# अपि चर ब्राह्मणों न हच्तव्य: इति अव- 
माद्या निव्वत्तिस्पदित्यते। न चर सा क्रिय। । नाएि क्रियासाधनम अक्रियायान(सप- 
बेशोपनथकश्थेत्‌ ब्राह्मणो न हन्तव्यः इत्यादिनिद्रत््युपदेशानामानथंत्रय श्राप्तम। तज्चा- 


कारण सिद्ध वस्तुका उपदेश क्रिश्राके लिए ही होता है, तो यह दोष नहीं हैं, क्योंकि सिद्ध वस्तु क्रियाकरे 


लिए होनेपर भी क्रियोत्पादन शक्ति विशिष्ट वस्तु उपदिष्ट है, क्रियाथेत्व ही उसका प्रयोजन है अर्थात्‌ 
क्रियाकों निष्पन्न करना ही सिद्ध वस्तुका प्रयोजन है । क्रियार्थंक होनेपर भी सिद्ध वस्तु अनुपदि नहों 
होती । पूव॑पक्षी--यदि सिद्ध वस्तुका उपदेश होता भी तो उससे तुमको क्या लाम होगा ? सि०--- 
कहते हैं-दधि आदि पदार्थोके समान प्रत्पक्षादि प्रमाणोंसे अज्ञात ब्रह्म/त्म वस्तुका भी शास्त्रसे उपदेश 
होना ही युक्त है । उसके ज्ञानसे- संसारके हेतु भूत मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति प्रयोजन होता है । इसकारण 
क्रियाकें साधन भूत सिद्ध वस्तुके उपदेशके समान आत्माका उपदेश भी सार्थक है । और “ब्राह्मणों 
न हन्तव्यः ( ब्राह्मणकी हिसा नहीं करनी चाहिए ) इत्यादि श्रुतियाँ निवृत्तिका उपदेश करती हैं । 
वह निवृत्ति न तो क्रिया है और न क्रियाका साधन ही । यदि क्रियाको न कहने वाले वाक्य अनर्थंक 
हैं तो 'ब्राह्मणो न हन्तव्यः” इत्यादि निवृुत्ति परक उपदेश व्यर्थ होंगे। परन्तु वह इष्ट नहीं है। 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अर्थ नहीं है अथवा वे फल रहित हैं ? 'आजम्नायस्य” इस निवमसे यदि अक्रिय।र्थंक शब्द अनर्थक हैं तो 
सोम, दधि आदि अथ शून्य होंगे। द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि उनका याग आदिकी सिद्धिके 
लिए वर्णन मिलता है | यदि कहो कि वे 'स्वगंकामो यजेत” 'सुरां न पिबेत” इस प्रकार प्र व॒त्ति, निवृत्ति 
विधिसे भिन्न प्रतिपादित सोम दधि आदि सिद्ध पदार्थ धमंके लिए कथित होनेके कारण साथंक हैं, तो 
प्रबल होता है कि 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” इत्यादि सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वाक्य साथंक क्‍यों नहीं हैं ? 
इसमें यह कारण है कि सोम आदि क्रिया सम्बन्धी होनेसे कार्य हैं, अत: उनका उपदेश यक्त है, किन्त 
सिद्ध ब्रह्म किसी क्रियाका सम्बन्धी न होनेसे काये नहीं है, इसलिए उसके प्रतिपादक वाक्य अन थक हैं । ४ 
4६ यद्यपि 'सोमेन यजेत' 'दध्ना जुहोति' आदि उपदेशोंसे दघि, सोमादि यागादि क्रिया नहों 
ही जाते, फिर भी सोमादि सिद्ध वस्तु याग्रादि क्रियाकी निष्पत्तिमें साधन हैं, अतः वे साथंक हैं । 
सि०-- सिद्ध पदाथे क्रियाके अद्भ भले हों फिर मी यह नहीं हो सकता कि सोमादि पदार्थ नहीं रहते 
या उन पदोंका कुछ अथ नहीं है । 
+£ वादीका यह मत ठीक नहीं है कि सिद्ध वस्तुकी सफलतामें क्रिया ही द्वार है, क्‍योंकि जैसे 
रज्जु ज्ञाससे सर्पादि भ्रान्ति और उससे उत्पन्न भयादिकी निवत्ति होती है, उसी प्रकार मम ल्कारसे 
प्रपचके कारणभूत मिथ्याज्ञान और उससे उत्पन्न प्रपच्चमें सत्यत्व बुद्धिकी निवृत्ति हो जाती है। 
दि, सोमादि यागादि क्रिया द्वारा सफल होते हैं, किन्तु ब्रह्म तो स्वयं फलस्वरूप है। यद्यपि दोनोंमें 
इतना अन्तर है, तथापि दधि सोमादि शब्द जैसे सफल सिद्ध दि आदि वस्तुका बोध कराते 
उसीप्रकांर 'सत्यं ज्ञानमनन्तं बहा इत्यादि वेदान्‍्त वाक्य भी सफल सिद्ध वस्तु ब्रह्मका बोध का 
हैं । जेसे विधि वाक्य सिद्ध पदाथ परक हैं, वेसे ही वेदान्त वाक्य भी सिद्ध वस्तु परक हैं । 
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अधि० ४ सू० ४ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित रे 


निष्म्‌। न च स्वभावप्राप्तहन्त्यर्थानुरागेण नजः शक्यमप्राप्तक्रियाथत्व॑ कल्पयितुं हनन- 
क्रियानिवृत््योदासीन्यव्यतिरेकेण । नमश्रेष स्वभावो यत्स्वसंबन्धिनो भार बोधयतीति | 
४ अभाववद्धिश्लोदासीन्यकारणम्‌ । सा च दश्धेन्धनाग्निवत्स्वयमे वोपशाम्यति । तस्मा- 
व्पसक्तक्रियानिवृक््योदासीन्यमेंत्र व्राह्मणो न हन्तव्यः' इत्यादिषु प्रतिपेघाथ मन्यामहे, 
अन्यच्र प्रजापतिबतादिश्यः । तस्मात्पुरुषार्थानुपयोग्युपाव्यानादिभूताथवादविषयमानथ- 


कथा ज्ञ "५७% "ए-ए-आ्कम्ा: आपात. 


भंजका रागतः श्राप्त हनन क्रियाके साथ सम्बन्ध होनेसे हनन क्रियासे निवृत्त होकर औदासीन्‍न्यके 
अतिरिक्त अप्राप्त क्रियाकी कल्पना नहीं की जा सकती । नत्रका यह स्वभाव है कि जो अपने 
सस्बन्धी पदार्थके अभावका ज्ञान कराता है। अभावज्ञान उदासीनताका कारण है। वह दग्धेन्धन 
अग्निके समान स्वयं ही शान्त हो जाता है। इस कारण प्रजापति ब्रतादिके अतिरिक्त ब्राह्मणो न हन्तव्यः 
सत्यानन्दी-दीपिकाौ 

७ विधि वाक्यगत सिद्ध पदार्थोका विचारंकर अब निषिद्ध वाक्यगत सिद्ध पदार्थोका विचार 
करते हैं--जैसे 'ब्राह्मणो न हन्तव्य:” इस वाक्यके मध्यमें जो 'न' है, वह निवृत्तिका उपदेश करता 
है । तिवृत्ति अभावरूप है, अतः वह न क्रिया है और न ॒क्रियाका साधन ही, क्‍योंकि क्रिया और 
क्रियाके साधन भावरूप होते हैं। अक्रियार्थक वेदवाक्य यदि अन्थंक हों तो ब्राह्मणी न हन्तब्यः ८ 
इत्यादि निवृत्ति परक वेद वाक्य व्यर्थ हो जाएँगे। और “स्वाध्यायो<ध्येतव्यः इस स्वाध्याय विधिसे 
प्राप्त होनेके कारण उनमें व्यथत्वकी कल्पना भी नहीं की जा सकती, इसलिए स्वाभाविक रामसे प्राप्त 
हनन क्रियासे 'नज्‌ हनन कर्ताको निवृत्तकर उदांसीनभावमें लाता है। इस अथंसे भिन्न लक्षणाद्वारा 
हनन विरोधी संकल्पादि क्रिया, 'अहननं कुर्यात्‌” ( हनन न करे ) इस प्रकार 'नजा के अथकी कल्पना 
करना ठीक नहीं है । किन्तु अपने सम्बन्धीके अभावका ज्ञान करना ही नज्‌” का स्वभाव है । 

“तत्साच्इ्यममावश्चतदन्यत्व॑ तदुल्पता । अप्राशस्त्यं विरोधश्व नजर्थाः षट्‌ प्रकीतताः ॥' 

“नजबके छः अथ कहे गये हैं--- तवसाहश्य ( उसके समान ), अभाव, उससे भिन्न, उससे 
अल्प, अप्राद्स्त्य ( अयोग्य ) तथा विरोध ।” यदि विधिके समान निषेधका अथ भी कार्य किया गया 
तो फिर विधि और निषेधमें अन्तर न रहेगा । 

+ टि० __तत्साद ब्यम-अनिक्षु अर्थात्‌ ईखसे भिन्न ईंखके सदश शर, अमावः--यथ। नास्ति 
अर्थात्‌ अस्तित्वका अभाव, तदन्यत्व-अब्राह्मण-नत्र ह्ाणसे भिन्न क्षत्रियादि, तदल्पता-अनुद्रा कन्‍्या- 
क़ृशोदरी, अप्राशस्व्य-अपशवः-अन्‍्ये गोउश्रेभ्यः, अर्थात्‌ गो, अश्वसे भिन्न पश्णु हैं, विरोधः-अमिश्रः, 
अविद्या आदि अर्थात्‌ मित्रसे विरुद्ध शत्रु, विद्यासे मिन्न अविद्या आदि । 

(क) 'अप्राधान्यं विधेयत्र प्रतिषेधे प्रधानता । प्रसज्यप्रतिषेघो5सो क्रियया सह यत्र नज ॥!* 
(जिस वाक्यमें विधि अप्रधान और प्रतिपेध प्रधान हो और जहाँ नज॒का क्रियाके साथ सम्बन्ध हो, वहाँ 
नजका प्रसज्यप्रतिषेध अथ है ) यथा न कल मक्षयेत! ( कलक्षका मक्षण न करे ) इसमें बलवत्‌ 
मनन असाधनव्वस विशिष्ट दृष्ट साधनरूप विधि वाचक प्रत्ययके अथके अभावका भक्षणक्रियामे 
बोध नञ कराता है, इसलिए विधि अप्रधान है और नभ॒का अथथ अभाव प्रधान है, अतः क्रियापदके 
साथ जिसका अन्वय है, ऐसा नम प्रसज्यप्रतिषेध कहलाता है, प्रसब्य-प्रसक्त, प्रतिषेघ-निषेध 
अर्थात प्रसक्तका निषेध । मे अर है । 

(ख) 'प्राधान्यं हि विधेयंत्र प्रतिषेधेडप्रधानता | पयुद्ालः स विज्ञेयो यश्नोत्तरपेन नज्‌॥ 
“जिसमें विधि प्रधान और प्रतिषेध अप्रधान हो तथा जिसमें उत्तरपदके साथ नजूका जअन्वय हो वहाँ 
नज॒का परयुदास अथ है ।' 
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७७ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य | क है. घोुक ह 


क्याभिथान द्रष्टच्यम्‌ । # यदप्युक्तम- कर्तव्यविध्यलुप्रवेशमन्तरेण कह 3 235 मास: 
मनथक स्यात्‌, 'सप्तद्वीपा वखुमती' इत्यादिवदिति, तत्परिहतम5 रज्जुरियं नाय॑ं सपश 
इति वस्तुमात्रकथने 5पि प्रयोजनस्य दृष्टल्वात्‌। ननु श्रुतत्रह्मणो 5पि यथापूर्व संसारित्व- 
दर्शनान्न रज्जुस्वरूपकथनवदर्थवस्वमित्युक्तम; अचोच्यते,-नावगतत्रह्मत्मम इस यथा: 

पूर्व संसारित्व दाक्‍यं दरशयितु, वेदप्रमाणजनितब्रह्मात्ममावविरोधात्‌ | नहि शरीराद्रात्मा- 


इत्यादि स्थलोंमें रागसे प्राप्त हनन क्रियासे निवृत्त होकर आऔदासीन्य ही “नत्र्‌! प्रति पैधका 
अर्थ हम मानते हैं । इस कारण पुरुषाथंके अनुपयोगी उपाख्यानादि भूताथंवाद विषयक आनथक्य 
अभिधान है, ऐसा समझना चाहिए। जो पहले कहा गया है कि कतंव्य विधिके साथ सम्बन्धके 
विना कही हुई वस्तुमात्र 'सात द्वीप वाली पृथ्वी है इत्यादिके समान अन्थंक है । यह रज्जु है सप 
नहीं है” इस प्रकार वस्तु मात्रके कथनसे भी भयादिकी निवृत्ति रूप प्रयोजन देखा गया है, इस तरहसे 
कहकर उसका परिहार किया गया है । परन्तु श्र॒त ब्रह्म पुरुषमें भी पूवके समान संसारित्व देख नेमें 
आता है, अतः रज्जुस्वरूप ( यह रज्जु है ) कथनके समान न्रह्मस्वरपको कथन साथंक नहीं हो 
सकता, ऐसा पहले कहा गया है । सि०---इसपर कहते हैं-- मैं ब्रह्म हूँ इस प्रकार अवगत ब्रह्मात्म- 
माववाले विद्वानमें पू्वके समान संसारित्व नहीं दिखलाया जा सकता, क्योंकि वेद प्रमाणसे जनित 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# “नत्! से प्राप्त जो निवृत्त्यात्मक अभाव ज्ञान है वह ब्राह्मण हिसाके प्र वरतंक रागका नाश 
करता हुआ हनन कर्ताको हनन क्रियासे हटाकर उदासीन भावमें लाता हुआ स्वयं भी शानन्‍्त हो जाता 
है । 'तस्य बटोतच्रतम”ः ( उस ब्रह्मचारीका यह ब्रत है ) इस वाक्यमें अनुष्ठेय क्रियाका वाचक ब्रत 
शब्द है, उससे उपक्रमकर "नेक्षेतोद्यन्तमादीत्यम' ( उदय होते हुए सूर्यको ब्रह्मचारी न देखे आर्थात्‌ 
दर्शन विरोधी संकल्परूप क्रिया करे) यह उपसंहार वाक्य है । इससे ब्रह्मचारीके लिए प्रजापति ब्रतका 
विधान किया गया है। जैसे यहाँ लक्षणासे प्रजापति ब्रतमें सूयंदशन विरोधी संकल्परूप क्रिया 
मानी गई है, वंसे “ब्राह्मणो न हन्तव्यः” में नहीं है । किन्तु यहाँ तो रागसे प्राप्त हनन क्रियाका 
अमाव “नज्‌” पदका अथे है । हनन विरुद्ध संकल्परूप क्रिया नहीं । जैप्रिनि मुनिके “आम्लायस्य 
क्रियाथत्वात”ः इस पूव॑पक्ष सूत्रसे क्रियासे भिन्न सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेदवाक्य अनथंक कहें गये हैं 
उनका भी तात्पय यह है कि जिन वाक्योंका श्रवणादि करनेसे भी कुछ फल सिद्ध नहीं होता ऐसे 
पुरुषार्थंक अनुपयोगी उपाख्यान | यथा “वज्धहरुतः घुरन्द्रः: इत्यादि |: भूतार्थवाद ( कथामात्र ) व्यथ 
हैं । शेष वेदान्तवाक्य तो सफल होनेसे सवंथा साथक हैं । 

*# सि०--क्या केवल श्रुत ब्रह्म तत्त्वज्ञानके अनन्तर श्रोतामें पूवकी माँति संसारित्व है अथवा 
ब्रह्म साक्षात्कारके अनन्तर ? प्रथमपक्ष तो हमें इष्ट ही है, क्योंकि केवल परोक्ष ज्ञानमात्रसे अपरोक्ष 
संसारित्व भ्रान्ति निवृत्त नहीं होती । ह्वितीय पक्ष तो युक्त नहीं है, कारण कि भिथ्याज्ञानसे ही कतुंत्व 
भोक्त॒त्व संसारित्व अपनेमें माना हुआ है । वह 'स आत्मा तत्त्वमसि” “अहं ब्रह्मास्म” इत्यादि वेदान्त 

वाक्‍्योंके श्रवणसे उत्पन्न तत्त्वज्ञानद्वारा निवत्त हो जाता है ॥ 


£ यूँ: टि०--विरोधे गुणवादः स्थादनुवादो&वधारिते । भूताथवादस्तद्धानादथवादास्त्रिधा मताः' 
( जहां प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे विरोध उपस्थित हो वहाँ गुणवादं, जहाँ वाक्यसे प्रतिपादित अथ 
प्रत्यक्षादिसि अवधारित हो वहाँ अनुवाद और जहाँ वाक्यसे प्रतिपादित अर्थंका प्रमाणान्तरसे बाघ 


न हो और अनुवाद मी न हो वह भूताथवाद कहा जाता है ) इसका विस्तृत वर्णन देवताधिकरण 
( ब्र० सू० १।३।२६ ) भें द्रष्टव्य हे । 
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बी सप0 ४ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५ 
समता तिल ड्मिरि तस्येब वेदप्रमाणजनितत्रह्मात्मावगर्मे तदभिमान- 

तत्तों तदेव मिथ्याज्ञाननिमित्त दुःखभमयाएदिमर्त्य भवतीति शक्यं कल्पयितुम्‌ । नहि 
धनिनो ग्रृहस्थस्य चनाभिमानिनो घनापहएरनिमित्त दुःख द॒ृश्॒मिति तस्येव प्रत्जितस्य 
धनामिमानरहितस्य तदेव धनापहारनिमित्त दुःखं सवति | नच कुण्डल्िनः कुण्डलित्वा- 
भिमाननिमित्तं खुर् दृश्टमिति तस्येव कुण्डलवियुक्तस्य कुण्डलित्वाभिमानरहितस्य तदेव 
कुण्डलित्वाभिमाननिमित्त सुख भवति. तदुक्त श्रत्या अशरीरं वाव सन्त न प्रियाप्रिय स्फ्शत:ः' 
(छान्दो ० 4।१२।१) इति। दशारीरे पतिते5रशरीरत्वं स्पात्‌ , न जीवति इति चेत्‌,-न; सदारीर- 
त्वस्य मिथ्याज्ञाननिमित्तत्वात्‌। न ह्यात्मनः दरीरास्माभिमानल«णं मिथ्याज्षा्ं सुकत्वा- 
न्‍्यतः सदारीत्य शकक्‍य कल्पयितुम । नित्यमदारीरत्वमकमनिमित्तत्वादित्यवोचाम | तत्कत- 
घर्मानमेनिभेत्तं सदायणीरत्वमिति चेन्न, शारीरसम्बन्धस्यासिझत्वादमाधमेयोरात्मकृतत्वा- 
सिरे) । शारीरसमस्बन्धस्य धर्माधरमयोस्तत्कृतत्वस्य चेतरेतराश्रयत्वप्रसज्ञादन्धपरस्परे- 
घानादितव्वकव्पना[ | % क्रियासमवायाभावाच्ात्मनः कठेत्वानुपपत्तः । संभिधानमाजेण 
राजप्रभ्नतीनां द॒ए् कठेत्वमिति चेन्न; घनदान(द्युपाजितश्व॒त्यसंवन्धित्वात्तेषषा कतृत्वोपपत्ते:। 
नव्व(व्मनो चनदान(दिवव्छरी रादिमिः स्वस्वामिसंवन्धनिभमित्तं किचिच्छक्यें कल्पयि तुम । 


4क....--_.-_.... -._- ३ मम अल नमन उमा जराु यारा न- 





ब्रह्मात्ममावके साथ उसका विरोध है । [इस अथौको स्पष्ट करनेके लिए भगवान भाष्यकार तीन उदाहरण 

देते हैं, उनमेंसे प्रथम | अत्तात्म दरीरादिमें आत्मबुद्धि रखनेवाले पुरुषमें दुःख भयादि देखे गये हैं, परन्तु 

वेदसे जनित ब्रह्मात्ममावावगम ( ज्ञान ) होनेपर देहात्मबुद्धिकि निवृत्त हो जानेपर मिथ्याज्ञान 

निमित्तक वही दुःख मयादि पहलेके समान उस (आत्मवित्‌) में होते हैं, ऐस। कल्पना नहीं की जा सकती । 

[ द्वितीयु उदाहरण | धनाभिमानी धनी ग्रृहस्थक्रो धनापहारसे दुःख होता देखा गया है । संन्यास ग्रहण 

किए हुए धनामिमान रहित उसी पुरुषको धतापहार निमित्तक वही दुःख नहीं होता । [ तृतीय उदा- 

हरण ] कुण्डल पहनने वालेको कुण्डलित्वाभिमान निमित्तक सुख होता देखा गया हैं, कुण्डलवियुक्त 

कुण्डलित्वाभिमान रहित उसी पुरुषको कुण्डलित्वाभिमान निमित्तक वही सुख नहीं होता । यही बात 

“अद्रीरं०” ( शरीर रहित हुए आत्माको सुख और दुःख स्पर्श नहीं करते ) इस श्रुतिसि भी कही गई 
है । यदि कहो कि दरीरपात होनेपर अश रीरत्व हो जायगा जीवित होनेपर नहीं ? तो यह ठीक नहीं है 
क्योंकि सशरीरत्व मिथ्याज्ञान निमित्तक है। शरीर ही आत्मा है! इस अभिमानरूप सिथ्याज्ञानको 
छोड़कर अन्य किसी कारणसे आत्मामें सदरीरत्वकी कल्पना नहीं को जा सकती । कमसे उत्पन्न न 
होनेके कारण अशरीरत्व नित्य है, ऐसा हम पहले कह चुके हैं। यदि कहो कि आत्मकृत धर्माघम 
निर्मित्तक उसमें सशरीरत्व है, तो ऐसा नहीं, क्योंकि, आत्माका शरीरके साथ सभ्बन्ध ही असिद्ध है, 
इससे धर्माधमंमें आत्मकृतत्व मी असिद्ध है । आत्माका शरी रके साथ सम्बन्ध हो तो धर्माधमकी उत्पत्ति 
हो, आत्मक्ृत धर्माधर्म हों तो आत्माका शरीरके साथ सम्बन्ध हो, ऐसा अच्योच्याश्रय दोष प्रसक्त होगा । 
इन दोनोंका कार्यका रणमाव अनादि है, यह अनादित्व कल्पना भी अन्धपरम्परा है । क्रिया सम्बन्धके 
अभाव होनेसे आत्मा कर्ता मी नहीं हो सकता । यदि कहो कि सेवकोंके साथ स नि ध्यमा त्र्से राजा दियें 
कतुंत्व देखा गया है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि धन दानादि उपायोंसे सम्पादित सेवकोंके साथ सम्बन्ध 
होनेके कारण उनमें कतृंत्वकी उपपत्ति होती है । परन्तु आत्मामें शरीरादिके साथ धनदानादिके समान 
स्वस्वामिभाव सम्बन्धके कारणकी किश्चिदपि कल्पना तहों की जा सकती । किन्तु मिथ्याभिमान तो 
सम्बन्धका हेतु प्रत्यक्ष है । इस कथनसे अ त्मामें यजमानत्वादिका प्रतिपादत हो गया अर्थात्‌ जब तक 
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आ० श पा० १ 
9८ तच्रह्म सूत्र-शाक्वरभाष्य ॥ तह 
हक व्वमाव्मनों व्याख्यातम्‌ | अच्चा- 

मिथ्याभिम।नस्तु प्रत्यक्षः सम्बन्धहेतु:। एतेन 284 जल 2 लेल्लेलि: अर मे 
हुः बेह[दिव्यतिरिक्तस्थात्मन आत्मीये देहादावभिमानों गोणो न 9 रण 3०) मसिद्धचस्तु 
है. का केसरादिमानाकरति- 
प्रेदस्य गौणत्वमुख्यत्वप्रसिद्धे। यस्य हि प्रसिद्धो वस्तुमंदः, अखिक रस पर 
विशेषो5न्‍्वयव्यतिरेकाभ्यां सिहशब्दप्रत्ययभाडमुख्योडन्यः भ्रासद: नह 
थे की , संपन्न: प्रसिद्ध।, तस्य पुरुषे सिहरब्दप्रत्ययों गोणों 

प्रायिकः क्रोयेशोयादिभिः सिहगुणः संपन्न: प्रॉसद्ध। / 3 सं लचतों 
भवतो नाप्रसिद्धवस्तुभेदस्य | तस्य त्वन्यत्रान्यशब्दप्रत्ययों आर्तान। की चपय टी 
गौणौ। यथा मन्दान्‍्धकारे स्थाणुरयमित्यग्रहमाणविशेष लि बज के का 
यथा वा शुक्तिकायामकस्माद्र॒जतमिति निश्चिता शब्दग्रत्ययों, तढ॒इहएदस: | ये से हे 
निरुपचारेण शब्दभत्ययावास्मानाव्माविवेकेनोत्पद्यममानो क्‌थं कि शकया चबदतुम्‌ : 
आत्मानात्सविवेकिनामपि पण्डिताना|मजाबिप 'छानामिवाविक्ता ला लत; | 
तस्माह हादिव्यतिरिक्तात्मास्तित्ववादिना देहादावहंग्रत्ययों 222 न गोणः। तस्मान्मि- 
थ्याप्रत्ययनिमित्तत्वात्सशरी रत्वस्प सिद्ध जीवतो5पि विदुषो5शरारत्वम्‌ | #तथा च उह्म 
विद्विषया श्रुति: “तद्यथाइहिनिल्वेयनी वत्मीके झूता प्रत्यस्ता शयीतैवर्मवेंद , शरीर ५ शे | 
ते3थायमशरीरोस्टृतः प्राणो बह्लैव तेज एवा! ( बृह० ४।४।७ ) इति । सचलझ्ठुरचक्षुरिव सकर्णों3कण 


मिथ्याभिमान है तभी तक आत्मामें यजमानत्वादि मी हैं। इस विषयमें प्रभाकर कहते हैं-- देहादिसे 
भिन्न आत्माका अपने देहादिमें 'मैं, मेरा' अभिमान गौण है मिथ्या नहीं, यदि ऐसा कहो तो ठीक नहीं, 
क्योंकि जिसको वस्तुका भेद ज्ञात है उसीको गौण मुख्य ज्ञान होता है यह प्रसिद्ध है। जिसको दो 
वस्तुओंका भेव ज्ञात है, जेसे अन्वय-व्यतिरेकसे सिह शब्द सिह ज्ञानका विषय केसर आ दिसे युक्त, विशेष 
आकृति वाला, पुरुषसे भिन्न सिंह प्रसिद्ध है और उससे भिन्न प्राय: क्ररता एवं शरता आदि सिहके 
गुणोंसे सम्पन्न पुरुष भी ज्ञात है-। उसको सिंह गुण सम्पन्न पुरुषमें सिह शब्द प्रयोग ओर सिह ज्ञान गौण 
होते हैं । परन्तु जिसको वस्तुका भेद ज्ञात नहीं है उसको नहीं होते । उसको तो दूसरे अथर्में अन्य शब्द 
ओर ज्ञान भ्रान्तिसे ही होते हैं गोण नहीं । जेसे मन्द अन्धकारमें यह स्थाणु है' ऐसे विशेष ज्ञानके गृहीत 
न होनेपर पुरुष' यह शब्द और ज्ञान स्थाणुमें होते हैं, जेसे शुक्तिमें अकस्मात्‌ 'यह रजत है' यह शब्द 
ओर ज्ञान निदरिचित होते हैं, वसे देहादि संघातमें मुख्यरूपसे होनेवाले “मैं” ऐसा शब्द और ज्ञान आत्मा 
अनात्माके विवेक न होनेके कारण उत्पन्न होते हैं, वे गौण कंसे कहे जा सकते हैं ? आत्मा, अनात्माका 
भेद जाननेवाले पण्डितोंको भी भेड़ बकरी पालनेवाले प्राकृत पुरुषोंके समान देहादिमें अपृथक ग्रपसे 
दब्द प्रयोग और ज्ञान भ्रान्तिसे उत्पन्न होते हैं। इस कारण आत्माको देहादिसे भिन्न माननेवालोंका 
देहादिमें अहं प्रत्यय ( मैं ) मिथ्या ही है गौण नहों। इससे यह सिद्ध हुआ कि सशरीरत्व 
मिथ्याज्ञानसे होता है और ज्ञान होनेपर जीवितावस्थामें आत्मवित्‌को ही अशरीरत्व प्राप्त होता है । 
ओर उसी प्रकार “तद्यथा०! (जिस प्रकार सपंकी काँचुली बाँबीके ऊपर मृत और सपे द्वारा परित्यक्त 
हुई पड़ी रहती है, उसी प्रकार विद्वान, जिसने अभिमान त्याग दिया है उसका शरीर पड़ा रहता है 
ओर धर्नैस्में स्थित यह रा अशरीर है, अमृत, प्राण, ब्रह्म है स्वयं प्रकाश ही है ) और 'सचक्ष- 
रचक्षु ० ( वस्तुत: वह नेत्र रहित भी सनेत्रके समान, श्रोत्र रहित भी श्रोत्र स हित-सा, वाणी रहित भी 


सत्यानन्दी-दी पिका 
# जसे सांप अपनी काँचुलीमें अपनापन छोड़कर जहाँ चाहे उसे उत्तार फै 


में 
न हा क देता है उस 
: नहँता ममता नहीं करता, बसे ही आत्मवित्‌ अपने स्थल शरीरादियें अहंता, ममता त्यागकर 
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अधि० ४ सू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित जे 


हृवसवागवागिव समना अमना इब सप्राणो<$प्राण इव' इति ऋ्ञा। स्म्नतिरपि च्-स्थितप्रज्ञस्यका 
भाषा' (सग० गी० २।५४) इत्याद्या स्थितप्रशलक्षगान्याचक्षाणा विदुपः सर्वपरवृत्यसम्वन्ध 
दर्शायति | तस्मान्नावगतत्रह्मात्ममावस्य यथापूर्व संसारित्वम। यस्य ठ॒ यथाप 4 संसारित्व॑ 
नालाववगतत्रह्मात्मभाव इत्यनवचद्यम । & यत्पुनरुक्त थ्रवणात्पराचीनय/मेनननिदि ध्यास- 
नयोदशनाहिधिशेषत्वं ब्रह्मणो न स्वरूपपर्यवसायित्वमिति। न; अवगल्यथव्वान्मनन- 
निदि यासनयो: । यदि हावगतं बह्मान्यत्र विनिपुज्येत भवेत्तदा विधिशपत्वम | नत्‌ 
तदस्ति; मनलनिदिध्यासनयोरपि श्रवणवद्वगत्यथत्वात्‌ | तस्मान्न प्रतिपत्तिविधिविषय- 
तया शास्प्रप्रमाणकर्त्व बरह्मणः संभवतीत्यतः स्वतन्त्रमे व ब्रह्म शास्त्रप्रभाणक वेद(न्तवाव य- 





_ आओ अली अजल बीज शक दीयीई बी कद कि 2 न 3 रन ज3जथ:ाए 
वाणी सहित: सा, मन रहित भी मन सहित-सा, प्राण रहित भी श्राण सहित-सा है) यह श्रुति ब्रह्मवित्‌के 
सामत्रन्धमें है । 'स्थितप्रज्ञस्थ०” ( जिसको प्रज्ञा स्थित है उसकी भाषा ( लक्षण ) क्या हें ) इत्यादि 
स्थुति भी रिथतप्रज्ञका लक्षण कहती हुई यह दिखलाती है कि विद्वान॒का सब प्रवृत्तिके साथ सम्वन्ध 
नहीं रहता है । इसलिए मैं ब्रह्म है! इस प्रकार ब्रह्मात्ममाव साक्षात्कार करनेवाला विद्वान पूवके 
समान संसारी नहीं रहता । जो पू्ंके समान संसारी है मानो उससे ब्रह्मात्ममावका साक्षात्का : ही नहीं 
किया है । इस कारण वेदान्तशास्त्र निर्दोष है। पहिले जो यह कहा गया है कि श्रवणान्तर मनत और 
निदिध्यासन देखनेमें आते हैं, इसलिए ब्रह्म विधिका अज्भ है स्वरूप पर्यवसायी नहीं, यह कथन युक्त 
तहों है, क्योंकि श्रवणके समान मनन, निदिध्यासन भी ब्रह्मके साक्षात्‌ ज्ञानके लिए हैं। यदि ज्ञात 
ब्रह्मका कहीं कर्मादिमें विनियोग होता तो विधिका अज् भी होता, परन्‍्तु ऐसा नहीं है अर्थात्‌ वेदान्‍्त 
श्रवणके विना ब्रह्म अज्ञात है । श्रवणके सध्षान मनन निदिध्यासन भी ज्ञानके लिए हैं। इसलिए 
उपासना विधिकी विषयतारूपसे ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है यह संभव नहीं है । अतः वेदान्त वाक्योंके 
समन्वयसे ब्रह्म स्वतन्त्र शास्त्र प्रमाणक है, यह सिद्ध हुआ । ऐसा होनेसे ही “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा 
सत्यानन्दी-दीपिका 

उसमें रहता हुआ भी न रहेके समान होता है अर्थात्‌ देहादिमें मिथ्याज्ञान मुझूक आत्माभिमान 
निवत्त होतेपर विद्वातु शरीरमें रहते भी अशरोर है, क्योंकि 'बह्मवेद ब्रह्मेंव मवति' इत्यादि श्रुति 
ब्रह्मवित॒को ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादित करती है । न्रह्म अशरीर है, अत: ब्रह्मवित्‌ भी अशरीर है। परन्तु 
व्यवहारमें वह 'सचक्षुरचक्षुरिव' ( चक्षु आदि इन्द्रियोंसे रहित होता हुआ भी चक्ष्‌ आदि इन्द्रियों 
सहित-सा प्रतीत होता है ) जिसने आत्मसाक्षात्कार कर लिया है उसके लिए ही शास्त्र आरोपित 
संसारित्वका निषेव करता है; अन्यके लिए नहीं, इसलिए शास्त्र सवथा दोष रहित है । 


%& आत्मा वा भरे द्रव्य: श्रोनव्यो मन्‍्तव्यो निदिध्यासितव्य:' ( बूहु+5 २।४।५ ) इस श्रुति 
में श्रवणके अनन्तर मनन और निदिध्यासनकी विधि देखनेमें आती है। इसलिए ब्रह्म विधिका 
अज्भ है, क्योंकि श्रवणमात्रसे अपने स्वरूपमें निश्चित तात्पयंवाला नहीं होता । परन्तु यह ठीक नहों 
है, कारण कि श्रवणके समान मनन निदिध्यासन भी ब्रह्मज्षानके लिए हैं। इनका श्रवणसे पृथक्‌ 
प्रयोजन नहीं है । ब्रह्मज्ञानकी उत्पत्ति ही सबका एकमात्र प्रयोजन है । ब्रह्मज्ञानका ब्रह्मसाक्षात्कार 
ही फल है । जब वह सोम यागादिके समान विधेय ही नहीं तो विधिका अज्भ कैसे ? विधिका अज्ध 
वह होता है जो प्रथम ज्ञात हो और स्वयं फल न हो । परन्तु ब्रह्म तो वेदान्त श्रवणके पूव अज्ञात है 
और ब्रह्मात्मज्ञान होनेपर स्व्रय॑ फलरूप है। इसलिए ब्रह्म किसी भी विधिका अज्भ नहों है, तो 
उपासना विधिका विषयरूपसे द्यास्त्र प्रमाणक हो यह कथन भी असंगत है । अतः ब्रह्ममें स्व॒तन्त्र 


// 


७ ब्रह्मसूत्र-शाईरभाष्य 5 0 १ 
८ 
घयः पृथक्शास्प्रा- 

समन्‍्वयादिति सिद्धम्‌ । ७ एवं च सति 'अथाता ब्रह्मजिशासा वश कस पथ फ सा 
रम्स उपपयते। प्रतिपत्तिविधिपर त्वे हि अथातो धर्मंजिशासा _..._."++ नमक 
मारभ्येत्‌। आरण्यमाणं चचमारभ्येत-७ अथातः परिशिष्टधमजिज्ञा >> 
पुरुषार्थयोजिज्ञासा' ( जे० ४।१।१ ) इतिवत्‌ | ब्रह्माः मेक्यावगति रू ये सर 'प 
शास्यरस्भ:- अथातो बहाजिज्ञासा इति। तस्मादह ब्रह्मास्मीत्येतदवसाना 

ताव्मावगत। निर्विषयाण्यप्रमात्‌काणि चर 
सर्चाणि चेतराणि प्रमाणानि। नदग्यहयानुपादंयाह्र को सदमज्ातप 
प्रमाणानि भवितुमहन्तीति | अपि चाह।-गौणमिथ्यात्सनो<्सच् पुत्रद हा बाधनात्‌ | सदत्ह्यात्मा- 


इसप्रकार ब्रह्म विषयक पृथक झास्त्रका आरम्भ युक्त है। वेदान्त यदि उपासना विधि परक होते तो 
क्‍ इस प्रथक शास्त्रका 


हर । अथ। तो धमजिज्ञासा' इसीसे आरब्ध हो जानेके कारण अथाता ल ह्ाजिज्ञासा 
५ आरम्भ न होता । यदि कदाचित्‌ आरम्भ भी किया जाता तो 'अथातः क्रत्वथ्रः० ( अब अवशिष्ट 
उसकी जिज्ञासा ) इसप्रकार प्रारम्भ होता । ब्रह्म आत्माके एकत्व ज्ञानको प्रतिज्ञा पृव मीमासाम 
नहों है, इस कारण उसके लिए “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इस अपूबव शास्त्रका आरम्भ पुत्त है । इससे 
0 “का 4६ ह्व है! इसप्रकारके ज्ञान पयन्त सब विधियाँ और अन्य सव श्रमाण हूं, क्योंकि हेयोपादेयसे 
द रहित अद्वेत आत्मावगति होनेपर निविषयक प्रमाता रहित प्रमाण नहीं हो सकते। ब्रह्मवेत्ता 
। कहते हैं--'गोणमिथ्यात्मनो ०' ( अब्राथित सत्‌, चित्‌, आनन्दस्वरूप ब्रह्म मैं हैं, ऐसा ज्ञान 
'पुत्र देहादि [दिका बाध होता है अर्थात्‌ यह सब मायामात्र है वास्तविक नहीं, ऐसा निश्चय हो 

उसमें गौणमिथ्यात्मा-पुत्र, दार, देहादिमें आत्माभिमान निवृत्त हो जानेपर विधि निषेधादि 


प्ब॒ व्यवहार कैसे हो सकता है ? गौण और सिथ्याभेदसे आत्माभिमान दो प्रकारका है। पुत्र दारा 






























अपनेको सुखी दुःखी अनुभव क़रता है। देहादिमें “मैं मनुष्य हूँ, कर्ता 
ह कं ३ है आकर कि 
हज / -द्‌ ै ह की (-* 
९ हि द दाशपकोा 5 ; 
। हू कु _ ५९५ जे ब्रह्ममें प्र 
सत्त्य ज्ञानम ब्रह्म इत्यादि वेदनन्‍्तत ग ब्रह्ममे ही है । 
की नमन 3. । 0 कि 
द इस शास्त्रके 
ग्ता रखे पक्का : पक 3, प्न्फेज 
7॥ इससे प्रथक शास्त्रका आरम्भ न होता. कर विषय 
3 (00 | पे 4० 7 पर | हर ् | १0५ || हि प्र १ | [ज१। 3५ २. एक 
वषय मल करते | हो ऐसा वर्णन करते कि ज के चघरमम पद व गैमांसामें 
॥ई ३९ '+।।&। तो रख जा शचले दफा 
' इस शास्त्रके आर भगवात्र्‌ 
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अधि० ४ सू० ४ ] भाषान॒वाद-सत्यानन्दो-दोपिकासहित ७९," 


हमित्येवं बोधे कार्य कथथं भवेत्‌ ॥ अन्वेष्टव्यात्मविज्ञानातआक्प्रमावृत्वमात्सनः । अन्विष्ट: स्यात्ट्सातेब 
पाप्सदोषादिवर्जितः ॥ देहात्मप्रत्ययोयह्वत्प्रमाणस्त्रेन कल्पितः । लोकिक तद्गदेवेद॑ प्रमाणं ग्वा55व्म- 
निश्चयात्‌ इति ॥ ४ ॥ 
इति भाष्ये चतु:सूत्री समाप्ता। 
( ५ ईश्वत्यधिकरणम्‌ खू० ५-११ ) 

& एवं तावहछ दान्तवाक्याना ब्रह्मतत्माचगतिप्रयोजनानां त्रह्मारत्मान तात्पयंण 
समन्विताना[मन्तगेणापि कार्याजुप्रवेशं बरह्मणि पर्यवसानमुक्तम्‌ | ब्रह्म च सर्वेज् सबंशक्ति 
जगदुर्त्पत्तिस्थितिनाशकारणमित्युक्तम | सांख्यादयस्तु परिनिष्टित॑ वस्तु प्रमाणान्तर- 
गस्यमेवेति मन्यमानाः प्रधानादीनि कारणान्तराण्यज्ञमिमानास्तत्परतथव वेदान्त- 
वाक्यानि योजयन्ति | सर्वेष्वेव वेदान्तवाक्येषु सर्शिविषयेप्चनुमानेनेव कायण कारणं 
मोक्ता हैँ' यह मिथ्याभिमान है। ये दोनों प्रकारके अभिमान बाधित हो जानेपर विधि निषेध आदि 
सब व्यवहार वौसे हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं हो सकता ॥ 

“अन्वेष्टव्य:०” ( जो आत्मा सवपापरहित, जरा, पगृत्यु, शोक आदिसे रहित है उसकी खोज 
करनी चाहिए ) इस आत्मज्ञानसे पूर्व ही चिद्रूप आत्मामें प्रमावृत्व रहता है। प्रमाताके यथाथ स्वरूपका 
ज्ञान होनेपर पाप पुण्य, रागहष, जन्मादिसे रहित परमात्मस्वरूप हो जाता है। यहाँ शंका होती है कि 
यदि प्रमाता कल्पित है तो प्रमाताके आश्रित प्रमाणमें प्रमाणता कैसे सिद्ध होगी ? समाधान-दिहात्म ० 
(जिसप्रकार 'मैं देह हूँ यह ज्ञान कल्पित होनेपर भी प्रमाण माना जाता है, उसीघ्रकार प्रत्यक्षादि लो किक 
प्रमाण भी आत्मसाक्षात्कार पय॑न्‍्त प्रमाण हैं ) वेदान्त तीनों कालमें बाधरहित ब्रह्मात्मैकत्वका बोध 
करता है, अतः इसको तत्त्वका बोध करानेवाला प्रमाण कहा जाता है । पूव॑ पक्षमें मुमुक्षुकी वेदान्तोंमें 
प्रव॒त्तिकी अनुपपत्ति है, सिद्धान्तमें प्रवुत्तिको सिद्धि है, इसप्रकार दोनोंमें अन्तर है ॥। ४ ॥ 

चतु:सूत्री समाप्ता । 

इस प्रकार यह कहा गया कि वेदान्त वाक्योंका कार्यके साथ सम्बन्धके विना भी एक 
अद्वितीय ब्रह्ममें पयंवसान होता है, इन वाक्योंका प्रयोजन “यह आत्मा ब्रह्म है” ऐसा अपरोक्ष ज्ञान 
कराना है और वे ब्रह्मात्मामें तात्पयंस समन्वित हैं। और श्रुतिमें यह भी कहा गया है कि स्वज्ञ, 
सवंशक्तिमान्‌ त्रह्न ही जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति और नाशका कारण है। परन्तु. सांख्य आदि तो ऐसा 
मानते हैं कि सिद्ध वस्तु अन्य प्रमाणसे ही अवगत होती है । और प्रधान आदि अन्य कारणोंका 
अनुमान करके तत्परत्व ( प्रधानादि परत्व ) से ही वेदान्त वाक्योंकी योजना करते हैं। सृष्टि विषयक 
सम्पूर्ण वेदान्त वार्क्योंमें अनुमान द्वारा ही कार्यसे कारणके लक्षण बतानेकी चेष्टा की गई है । और 
सांख्य ऐसा मानते हैं कि. प्रधान, पुरुष और उनका संयोग नित्य अनुमेय हैं। कणादके अनुयायी तो 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# किच्च सूत्रका रने “अथातो बह्जिज्ञासा' इस मृत्रसे जो ब्रह्मविषयक जिज्ञासाकी प्रतिज्ञा की 
है, वह ब्रह्म क्या वस्तु है ? इस शंकाके समाधानमें सूत्रकारने “जन्माद्यस्य यतः” इस द्वितीय सूत्रसे 
लेकर “तत्तु समन्‍्वयात्‌ इस चतु थ॑ सूत्र तक स्वज्ञ सवशक्तिमान्‌ तथा जगत्‌को उत्पत्ति, स्थिति और 
नादाका जो का*ण है वही ब्रह्म है, यद्यपि ऐसा सूचित किया है, तथापि सूत्रकारने अभी तक यह 
स्पष्ट नहीं किया कि ब्रह्म चेतन ही इस जगव्‌का उपादान काउ्ग है अथवा अचेलन ? इसलिए तो 
यहाँ सन्देह होता है कि क्या जगतुका उपादानकारण चेतन है अथवा अचेतन ? इस विषयमें सांख्य 


कहते हैं---ब्रह्म, कुटस्थ और विकाररहित है, उसका परिणाम होना तो असम्भंव है, क्योंकि यह 


कं +३ ८ 35 
कि + हरे है 
कहेंई 


/9 


[ अण० २ चाछ $ 


८० ब्रह्मसत्र-शाक्ररमसास्य 
लिल्क्षयिपितम | प्रधानपुरुपसंयोगा नित्याजडमेया हिति सांध्या :>मेकाआ सा । यदि + 
तेभ्य एव वाक्येभ्य ईश्वर निमित्तकारणमनुमिमत, #पूट्य >ह कप ले ला ६ चमन्य> 
ताकिका वाक्याभासयकत्यामासावष्टम्भाः प्रूर्वेपश्चवादिन इंदॉत्तट्ट ता ++>अायभीकमा। त्र पदवावय 
प्रमाणशेनाचायण बेदान्तवाक्यानां त्रह्मात्मावगतिपरत्वदश ना मम मास वबाक्यानां त्रह्मात्मावगतिपरत्वदशनाय वा + [भा कलटाभास 

श्वर सुश्का निर्मित्त कारण टैं और अण समवादिका>,, 


बैग नें --- 
जम 





उन्हीं वाक्‍्योंसे ऐसा अनुमान करते हैं कि ई ते 
हैं। इसी प्रकार अन्य ताकिक भी वाक्यामास और यकक्‍्त्यामा सका अवल * ' 
प्रव॑पक्षी बनकर उपः्थत होते हैं। उक्त विवाद उपस्थित होनेपर वदान्त वा क्योंका प्रयोजन द्रद्माढ 

नेके इत्र) सक आा त्रा रपर ० उप 
अपरोक्ष ज्ञान कराना है, यह दिखलानेके लिए वाक्यामास और युक्त्यात्राथक्र आवार्पर उपस्धि 


विरोधोंकों पूवपक्ष बनाकर पद, वाक्य और प्रमाणके ज्ञाता आचार्य (व्यास) उनका निराकरण करने टैं 
सत्यानन्दी-दीपिका 
अनुभव सिद्ध भी है कि कार्य कारणमें विकार लाए बिना उत्पन्न ही नहीं होता अर्थात्‌ अपने अस्तित्वक् 
सिद्ध नहीं कर पाता । इसलिए “सर्गाद्य कार्य जड़प्रक्रतिकं कायत्वात्‌ ब्रट्व॒त' ( यूद्टि आदि का 
कार्य ( जन्य ) होनेके कारण जड़ प्रक्ृतिवाला है, जँसे घट । ) इस अनुमानसे प्रवान आदि हद 
कारणोंकी सिद्धि होती है 'यतो वा इमानि म्रूतानि जायन्ते' इत्यादि जगतुके उत्पत्ति आदिके प्रतिपादक 
वेंदान्तवाक्य भी अनुमानद्वारा कार्यसे कारणका ज्ञान कराते हुए प्रधान आदि जड़ कारणोंका 
प्रतिपादन करते हैं । प्रलयकालमें सत्त्व, रजत और तम इन तीन ग्रुणंकी साम्यावस्थाको वे प्रदान 


है । 


१) 


ह। 


कहते हैं। वही प्रधान, पुर्ष और इनका संयोग नित्य अनुमेय हैं। यथा “यज्जर्ड तहुँतनसंयर 
99 जड लय न्ते 4 ० 4 टः 
यथा रथादि” ) जो जड़ होता है वह चेतनसे युक्त होता है, जैसे रथ सारथिसे युक्त होता है, दसे ही 


._ जड़ प्रधान मी चेतन पुरुषसे युक्त होना चाहिए ) | इस प्रकार पुरुष, प्रधान और इनका संयोग नित्व 
शी  उानमेय ही हें। 


*. 
हे ध ० । 





















३ हे आर | $ वेदान्तमतमें सवज्ञ सवशक्तिमान ब्रह्म जगत॒ुका अभिन्ननिमित्तोपादान करण हे और सांख्य 
मतम श्रधान कतृकारण है ->क् 
सी . 2 गह। अब भगवान्र्‌ भाष्यकार इस उक्त मतके विरोधी अन्य मठका “काणादास्तु 

इत्यादिसे उल्लेख करते हैं। कणादके अनुयायी ऐसा मानते हैं कि “यत्कायं तत्व 


._ 2 अं जब ओ द्वि्त्कतक्म! (जो 
श्र हैं वह बुद्धि माच्‌ कतसे जन्य है, जैसे क्योंकि -__ । 
कक 2 मे अप जन्य है, जैसे घट । ) क्योंकि चेतन कर्तामें कार्यानुकछ ज्ञान, इच्छा तथा 
कतंकारण मानना अयक्त अवान आदियें कार्यानुकूछ ज्ञान आदि नहीं होते, अत: जड़ प्रघानको जगत्‌॒का 
लि यफ हैं, किन्तु चेतनकों ही इस जड़ जगत॒का के 3 
बुद्धि आदि गुणोंसे युक्त जीव चे पल की आनना चाहिए । यद्यपि 
कलर, ८ सा _. उफ़ जीव चेतन है और घट आदि कायंका कर्ता मी है, फिर मी अल्पन्न और अल्प 
'क्ति आदि यक्‍त होनेसे इस विचित्र । ० 7 
मम वियाल संसारके निर्माण जादि करनेमें वह सर्वेया असम 
कक लबिल गग मतानि जायन्ते” 'यः सर्वज्ञ: सर्ववित? हिल । 
उत्पत्ति आदिका निमित्तकारण सर्वज्ञ, स्वंशक्ति के “अत इत्यादि श्रत्तवाक्योंके आधारपर जगतके 
नि कक मय छह वाय पृथ्वीके 
2 जगतुके प्रति उपादान कारण हैं । क्‍ कक, जल ओर े 


सयात्न टीन के 2. 
रु हु हक. बुक  प्न ५ है 
+५ ९» 2६ ॥० 9 


है] 
बेब. 
&, 


कि “कह हक हा फेक 
दा 5: 39.00 0... 35 आय] है. ० 6 प्र सदेवे * है है 
<।*<( जा प्रजा | - सीदे हे शक 
ढ वा बाढ-- असदेवेदमग्र आसीदेकसे- द्वितोयम न 
न "बी २ हे 3 233 /0 टक 228 | | >केभसवचा सन > 
रन है ्न्न | पु ०-2 [2 डर > ५०5 #- # »0 3 । तह ४८ ध ५ कक ५22 न की 2 |; $ ' 
ः 4  € ८ जा यावावनओ > प था फ्ः ) ७23 5. 8व >जक न पट पक *.। 
० तक .. हैक्‍म बल; हे हे क | >> कि ् #*- जय 
हु कि 2 छ। |(] भा आह हे २९६ (ब। प्र श्रति व ० «« छा ओ चैक 7 न 
जल च ह ुँ मो "जम 9 (न है अर 20 जि २२: / , च 4र्ट,, ॥] हू 7 पु ञ ₹*+ ३०० + जप 
न्‍] * ' # हे कि # पक कै ० के अं $ ६90 

न्‍नते हैं। और “यत ट तप जगत॒का उपादान कारण 

बी 23 बे 0 ई हज कह. 


: क्‍््फ >्च्य्ा, ? 55 
+ चया त्तीछब-?? > 
रद. न] गे 


_. वस्तु हैं वह अन्तमें झून्यमें लीन 















अधि० ५ खू० ५ | पानच 
भाषानु _* खत्यानन्दी-दीपिकासहित 
विध्रतिपत्तयः पूर्वपक्षीकृत्य निराक्रियन्ते । ५ तत्र सा 
कारणमिति (न्यप्राना आह*-यातनि वैदान्तवादर सांख्या ' भ्रधानं त्रिगुणमच्रेतनं जगत: 
रणत्वं प्रद्शयन्तीत्यवोचंस्तातनि प्रधानकारणपश्षेप किक सवशाक्त ब्रह्मणों ज़गत्का- 
ध्यापि स्वविकारविषयमुपपचते | एवं सर्व >े शक्‍्यन्‍्ते। सर्वशक्तित 
ज्ञात + स सक्त्वधमः * सत्तवात्संजायते ज्ञानम! (गी० सर लत | # कथम्‌ 4 यत्त 
की कार्यक्रणबन्तः पुरुषाः सवज्ञा योगिन: प्रसिद्धाः। हि 'निरतिशावों 
उनमें कयुणात्मल अचेतन प्रधान > अवकी करण अयह भागने जो का हो नरक रे 
तुमने कहा है कि जो वेदान्त वाक्य सवज्ञ सवशक्तिमान्‌ त्रह्ममें जगतकी पक कप उड्े 
प्रधान कारण पक्षमें भी लगाए जा सकते हैं। स्वकायंकी अपेक्षा प्रधानमें भी सकल ४ है 
एवं सर्वज्ञत्व भी उपपन्न है। प्रधान सवज्ञ कैसे हो सकत अं कक” 


है जिसे तुम ज्ञान मानते हो 
जे हि 52 वह सत्त्व- 
गुणका धम है, क्‍योंकि 'सच्त्वात्संजायते ज्ानम्‌ ( सत्त्वगुणसे ज्ञान उत्पन्न होता है ) यह स्मृति है। 


उस सत्त्गगुणके धर्मरूप ज्ञानसे कार्ये ( देह ) करण ( इन्द्रिय ) वाले पुरुष योगी स्वज्ञ प्रसिद्ध हैं। 
सत्यानन्दी-दीपिका 

प्रदशित करते हैं। तब पद ( व्याकरण ) वाक्य ( मीमांसा ) प्रमाण ( न्याय ) आदि शास्त्रोंमें 

पारंगत भगवान्‌ विष्णुके ज्ञानशक्ति अवतार | आचाय भगवान्‌ व्यास वेदान्त वाक्य ब्रह्म परक हैं, यह 

दिखलानेके लिए उन विरोधोंका उल्लेख करते हैं। अब भगवान्‌ भाष्यकार उनमेंसे प्रथम “तत्र' 

आदिसे सांख्यमतका उल्लेख करते हैं। 


# मूलप्रकृतिरविक्ृतिमहदाद्या: प्रकृतिविकृतयः सप्त। घोडशकस्तु विकारो न प्रकृतिन विकृृति: पुरुष:॥।* 
(सां० का० ३) (मुल प्रकृति-प्रधान सबका मूलकारण है वह किसीका काय॑ नहीं है अर्थात्‌ इसका कोई 
कारण नहीं है । सृष्टिकालमें सवप्रथम प्रकृतिसे महद्‌ उत्पन्न होता है, महद्से अहंकार, अहंकारसे मन, 
पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, पाँच कर्मेन्द्रियाँ और पाँच तन्मात्राएं उत्पन्न होती हैं। मह॒द्‌, अहंकार और पाँच 
पन्मात्राएं ये सात कायं और कारण उभयात्मक हैं, अर्थात्‌ महद्‌ प्रधानका काये है और अहंकारका 
कारण भी है, अहंकार मह॒द्का कायं है और एकादश इन्द्रियों और पाँच तन्मात्राओं (शब्द, स्पश, रूप, 
रस ओर गन्ध )का कारण भी है। शब्द आदि पाँच तन्मात्राओंसे आकाश आदि पाँच भूत उत्पन्न 
होते हैं, इसलिए ये उक्त तन्मात्राएँ आकाश आदि पाँच भूतोंके कारण हैं। एकादश इन्द्रियाँ और 
भाकादा, वायू, अग्नि, जल ओर प्रथ्वी ये पाँच स्थलभूत, ये सोलह केवल काय हैं अर्थात्‌ ये 
तत्त्वान्तरको उत्पन्न नहीं करते, अतः कारण नहीं हैं और चेतन पुरुष तो न काये है और न कारण ) 
इस प्रकार सांख्यमतमें पच्चीस तत्त्व हैं। प्रधान चेतन पुरुषके संयोगसे महद्से लेकर इस सम्पुण 
्॒रपश्चको उत्पन्न करता है, इससे स्वकायंकी अपेक्षा प्रधानमें सबंशक्तिमत्त्व है इसी प्रकार सबज्ञत्व भी, 
अत: वेदान्तवाक्योंकी प्रधान जगत्‌॒का कारण है' इस पक्षमें योजना हो सकती है । 

# जितना जितना सत्त्वगुणका उत्कर होता है अर्थात्‌ रजो और तमोगुणसे जितना जितना 
अनभिभूत-शुद्ध सत्तत होता है उतना उतना ज्ञानका भी उत्कषं होता है। इस आधारपर योगदशनर्म 
भी कहा गया है कि “तत्र निरतिशयं सर्वज्ञबीजम” ( योग० १।२५ ) ( उसमें सत्त्वगुणकी कपल 
भर त्यन्तशु तशुद्धता-रजों और तमोगुणसे अनभिभूतता ही सवज्ञताका कारण है ) 'सत्त्वं लघुप्रकाशकम्‌ 
_ सां० का० १३ ) ( सत्त्व गुण लाघव युक्त और प्रकाशक है ) और यह लोकप्रसिद्ध भी है कि रुत्तव- 

्ट ७ :- “ आचिनोति च शाखाथ स्थापयव्यपि। स्वयमाचरते यस्मादाचाय * स उदाह्ृत:॥ 








“रंग 755. 
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८२ ब्रह्म सत्ज-शा कर्भाष्य [ झ्‌० श्‌ पा० १ 


त्कर्ष सर्वेज्ञस्व॑ प्रसिदम | न. केवलस्पाकार्यकरणस्य पुरुषस्पोपलब्धिमात्रस्य सर्वक्षत्य 
किचिज्ज्ञत्वं वा कच्पयित रशाक्यम । # त्रिगुणत्वात्त प्रथानस्य सवज्ञानकारणभूत्त सर्त॑ 
प्रधानावस्थायामपि विद्यत इति प्रधानस्याच्ेतनस्येव सतःः सवक्षत्वमुपचयते वेदान्त- 
वाक्येषु । अवच्य ना त्वयापि सवश्ञ ब्रह्म।भ्युपगच्छता सवज्ञानशक्तिमच्तवनेव सवशत्वम 
पगन्तव्यम्‌ । नहिं सर्वदा सर्वविषयं ज्ञान कुर्वदेव ब्रह्म वतते। # तथाहि-ज्ञानस्य निल्यत्वे 
ज्ञानक्रियां प्रति स्वालन्ज्यं खरह्मणो हीयेत। अथानित्यं तदिति ज्ञानक्रियाया उपरमेतापि 
चह्म, तदा सर्वज्ञानशक्तिमच्वेनेव सवशत्वमापतति । अपि च प्राझु॒त्पत्त+: सवकारकणून्यं 


सत्त्वका निरतिशय उत्कष॑ होनेपर सर्वज्ञत्व प्रसिद्ध है । देह और इन्द्रिय रहित केवल ज्ञानस्वरूप 
पुरुषमें सर्वज्ञव्व अथवा अल्पज्ञत्वकी कल्पना नहीं की जा सकती । प्रधान त्रिगरुणात्मक है, इसलिए तो 
सब ज्ञानोंका कारणभूत सत्त्वगुण प्रधान-अवस्थामें विद्यमान है। इस कारण अचेतन होनेपर भरी 
प्रधानका ही वेदान्त वाकक्‍्यपोंमें स्वज्ञत्व उपचरित है अर्थात्‌ गौणव॒त्तिसे प्रतिपादित है । सवज्ञ ब्रह्म है, 
ऐसा स्वीकार करनेवाले तुमको भी अवश्य सर्वज्ञानशक्तिमत्‌ होनेसे ही ब्रह्ममें सर्वज्ञव्व मानना चाहिए, 
क्योंकि ब्रह्म सदा ही स्व विषयक ज्ञान करता हुआ नहीं रहता । यदि ज्ञान नित्य है तो ज्ञान क्रियाके 
प्रति ब्रह्मकी स्वतन्त्रता नष्ट हो जायगी, यदि वह अनित्य है तो ज्ञानक्रियाके न रहनेपर कदाचित्‌ ब्रह्म 
उससे उपरत भी हो जायगा । इससे तो यह सिद्ध होता है कि सवज्ञान शक्तिमत्त्वसे ही ब्रह्ममें भी 
स्ज्ञत्व प्राप्त होगा । किच् उत्पत्तिके पूव तुम ब्रह्मको सर्वंकारकोंसे रहित मानते हो, तो ज्ञानके 
साधन दरीर, इन्द्रियादिके अभावमें ज्ञानकी उत्पत्ति किसीके मतमें भी युक्त नहीं है । सत्त्व, रज 


सत्यानन्दी-दीपिका 
गुणके अत्यन्त उत्कर्ष होनेपर देह और इन्द्रिययुक्त पुरुष योगी सवज्ञ होते हैं। उस सत्त्वगुणका अत्यन्त 
उत्कर्ष प्रधानमें तो है, अत: उसमें सवज्ञता मानना युक्त है । 


# सि०--अब यहाँ शंका होती है कि जब सांख्यमतसे प्रूयकालमें तीनों गुणोंकी साम्यावस्था 
ही प्रधान है तो उस अवस्थामें रद और तम दोनों गुणोंकी समानरूपसे विद्यमानता होनेपर सत्त्व- 
गुणका अत्यन्त उत्कर्ष केसे हो सकता है और तदाश्नित प्रधानमें सर्वज्ञता किस प्रकार हो सकती है ? 
पू०--उस अवस्थामें प्रधान त्रिगुणात्मक है इस कारण उसमें सम्पूर्ण ज्ञानका कारणभूत सत्त्वगुण 
भी है, अत: अचेतन प्रधानमें वेदान्तवाक्योंद्वारा गौणवृत्तिसे स्वज्ञता कही जा सकती है। किच्च 
वेदान्त प्रतिपाद्य सवज्ञब्रह्मकी अद्धीकार करनेवाले तुमको भी ब्रह्मको सर्वज्ञ इसकारण स्वीकार करना 
होगा कि उसमें सवंविषयक ज्ञान करनेकी शक्ति है। क्‍योंकि ब्रह्म सदा ही सब विषयोंका ज्ञान करता 
हुआ नहीं रहता । प्रल्यकालमें अनित्य ज्ञानका तो नाश हो जाता है । किन्तु सत्त्यगुणमें स्वज्ञताकी 
स्वरूप योग्यता रहती है, अतः उसका उत्कषं होनेपर ईद्वर स्वज्ञता प्राप्त कर लेगा । इसलिए सत्त्व- 
गरुणमें सवज्ञताकी दाक्ति अवदय माननी चाहिए । 


# सांख्यमतमें जड़ प्रधान ही, जगवुका कतूंकारण है और पुरुष पुष्करपलाशबत्‌ निर्लेप 
दे । पुरुषके भोग तथा अपवर्ग ( मोक्ष ) के लिए प्रधान सूष्टि करनेमें प्रवृत्त होता है । प्रधान जड़ 
है, अत: एकाकी नैमें समर्थ नहीं है और पुरुष असंग है, बह भी एकाकी कारण नहीं हो 
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अधि० ५ खु० ५ ] भाताजवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित 
ब्रह्मे प्यते तवया । न च शानसाधनानां शरीरेन्द्रिय 
पन्ना । आप च प्रधानस्पानेकात्मकस्प पर 


जे ऐ+< कु 
हतस्थेकात्मकस्य श्रह्मण इत्येव॑ प्राप्त इ॒ढं सूच्मारभ्यतै-. 


। इक्षतेनाशब्दप्‌ ॥ ५ ॥ 
पदच्छेद--ईक्षते १0 दे अशब्दम । 
के 
सत्राथ---(अशब्दप) श्रुति अप्रतिपादि 
क्योंकि 'तदक्षत' श्रुतिमें जगत॒का कारण 


<डे 


'यादीनामभावे शानोव्पत्ति: कस्यच्निदप- 


गामसंभवात्कारणस्वोपपत्तिमदादिवत्‌ , नासं- 


त होनेके कारण प्रधान जगत॒का कारण (न) नहीं है, (ईक्षते:) 
हे [ इक्षण कर्ता कहा गया है, जड़ प्रधानमें ईक्षणकतृत्व नहीं है । 

न साट्यपरकल्पितमचेतन प्रधान ज़गतः कारणं शक्यं वेदान्तेष्वाश्रयित॒म्‌ | 
अशब्दं हि तत्‌ । कथमरशब्दत्वम्‌ १ इक्षतेः--इक्षितत्वश्र वर्णात्कारणस्य | कथम ? ण्चे हि 
भ्रूयते-'सदेव सोम्येदमग्र आसोीदेकसेवाद्वितीयम्‌! (छान्दो० ६।२।१ ) इस्युपक्रम्य 'तदेक्षत बहुस्यां 
प्रजायेयेति तत्तेजो5सूजत” (छान्दो० ६।२।३ ) इति । तत्रेदं शब्दवाच्यं नामरूपव्याक्रतं जगत्प्रा- 
गुत्पत्त: सदात्मनावधारय तस्येच प्रक्ृतस्प सच्छ ब्द्वाच्यस्येशक्षणपूवक॑ तेञ्ञः प्रभ्नतेः स्रष्ट्र त्व॑ 
द्शयति। & तथान्यत्र-आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत । नान्यत्किंचन मिषत्‌ । स ईक्षत 
लोकान्नु सजा इति । स इमॉछोकानस्रजत' ( ऐत० १।१।१ ) इतीक्षा पूचिकामेव सृपष्टिमाचए । 


ए्ए77-+-..- 
ओर तम इस भेदसे अनेकात्मक प्रधानका परिणाम सम्भव है, अत: वह मृत्तिकादिके समान कारण 


हो सकता है। परन्तु सद्भधात रहित असज्भ अद्वितीय ब्रह्म नहीं । इसप्रकार पूव॑पक्ष प्राप्त होनेपर इस 
सूत्रका आरम्भ किया जाता है--- 


सांख्य परिकल्पित अचेतन प्रधान जगरतुका कारण वेदान्तोंमें नहीं माना जा सकता, क्योंकि 

वह श्रुति सिद्ध नहीं है। यदि कहो कि श्रुति सिद्ध क्‍यों नहीं है ? इससे कि कारणमें ईक्ष णक्तृत्व 
सुना जाता है। कंसे ? 'सदेव सोम्य ०” ( हे प्रियद्शन ! आरम्भमें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही 
था ) ऐसा आरम्भ कर आगे कहा है--तदेक्षत०' ( उसने ईक्षण किया कि मैं अनेक हो जाऊं 
अर्थात्‌ अनेक प्रकारसे उत्पन्न होऊँ, इसप्रकार ईक्षणकर उसने तेज उत्पन्न किया ) यह श्रुति “इदम्‌' 
शब्द वाक्य नाम-रूपसे अभिव्यक्त जगत्‌का उत्पत्तिके पूर्व सद्रूपसे निश्चयकर उसी प्रकृत सत्‌ शब्द 
वाच्य ( ब्रह्म ) में ईक्षण पुबंक तेज आदिका स्र्टत्व दिखलाती है । इसीग्रकार अन्य स्थछपर “आत्मा 
वा०' ( आरम्ममें एकमात्र आत्मा ही था, उसके सिवा अन्य कोई स्वतन्त्र वस्तु नहों थी, उसने 
ईक्षण किया कि लोकोंकी रचना करूँ, उसने अम्म, मरीचि, मर और आप इन लोकोंकी रचना की ) 
इसप्रकार यह श्रुति ईक्षण पूवंक सृष्टिकों कहती है। कहीं पर षोडशकल पुरुषको प्रस्तुत कर 

सत्यानन्दी-दी पिका | है 

मोक्षसे रहित है। धमं, अधम॑, ज्ञान, अज्ञान, वैराग्य, अवराग्य, ऐश्वयं और अनेश्वय इन स्वभाव 
सिद्ध भावोंसे युक्त प्रधानका ही बन्ध और मोक्ष है, केवल पुरुषमें उनका व्यवहार मात्र होता है । 
जैसे सेवकके जय, पराजयका स्वामीमें गौण व्यवहार होता है, बसे ही प्रधानके बन्ध और मोक्षका 
( रुपमें केवल गौण व्यवहार होता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि जगत्‌का कारण प्रधान है। गत 
सव॑वेदान्त प्रतिपाद्य ब्रहाकों ही जगतुका कारण कहा गया है, परन्तु वह कृटस्थ होनेके 
कारण जगतृका कारण नहीं हो सकता, अपितु ज्ञान क्रिया शक्ति युक्त त्रिगुणात्मक प्रधान ही जगत 

. का कारण है, इसप्रकार आक्षेपसज्भतिसे पूव॑पक्ष होनेपर इस अधिकरणंका आरम्भ किया जाता है। 
हि # कलाओंसे रहित वह | नेष्फल मुरुष मायारूप उपाधिसे कलावान्‌की तरह प्रतीत होता है । 
चक्र ( उपाधियुक्त उस घौड़णकल पुरुषने ईक्षण किया कि किस कर्ता विशेषके देहसे उत्कमण 
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कक | अ० १ पाद ।|॒ 


दर प्र लत  प्रश्न० ६८ स्‍्ा ति 
० -स ईक्षांचक्र । स॑ 0 नो । ५ के हि / ला 
क्तचित्य पोडशकल पुरुष प्रस्तुत्याह जतेरितिवत्‌ | न भातनद दा: । तन यः सवज्ञ: 
. >> मा पे रई' * अऊउा९ न शआ मय ध 
ईश्ष्तेरिति च धात्वथनिद शो$भभत नामरूपस ले गयते 8032० काद / इत्येचमादी- 
सवविद्यस्य सानसयं दपः३ । तस्मादतदअहा दाहर्तव्यानि | $£ यच्तक्त सरवचधमण जशानन 
2 ५ ए क्यान्यु जे त्सक्त्वचर 
स्यापि यश कक 5५ के ने। नहिं प्रधानावस्थायां गुणसास्यात्सत्त्वधमों 
स्वेज्ञ प्रधानं भविष्यतीति; तन्नोपपः व्वेन सर्वज्ञ भविष्यतीति | दद॒पि नोपपच्यते। यदि 
+ स्य रि नूः > स्व शाक्त मत्त मद कम * अं 
ज्ञान संभवत । नव पपाश्रयां श्ञानशक्तिमाश्रित्य सर्चझं प्रधानसुच्येत, काम रजस्तमो- 
गुणासास्ये सति सक्त्यव्यपाश्रय।/ ज्ञानर किज् >न। अरपि क्षिका 
हल क्तिसाश्रिस्य किचिज्ञसुच्येत। आप थ नसायात।क्षका सत्त- 
व्यपाश्रया मपि ज्ञानप्रतिबन्ध कर्शाक्तमाएश्न जित्वयमस्ति । तस्माद न 
माल चेतनय्य प्रधानस्थय साक्षत्वमा सादजुपपन्न 
प्रधानस्य सर्वज्ञत्वम । योगिनां लु चेतनत्वात्सत्त्वात्कपा ध्ि र दा 
8... ७.-+>क७ नमन» + पक नकल आम»: >्््््नशषनन त्मक उत ज्ड्ू ल्प ५ 
'स ईक्षांचक्रे०” ( उसने ईक्षण किया अर्थात्‌ नाम खूपात् २4० -म्ह न कि उसने 
प्राणको उत्पन्न किया ) ऐसा कहा है। यजति' के समान यहाँ “ईक्षति धातुक अथंका निर्देश 
अभिप्रेत है, धात मात्रका निर्देश नहीं । इससे 'यः सवज्ञ:० ( जो सवज्ञ ओर सवावत्‌ है जिसका 
ज्ञानमय ही तप है, उससे यह हिरण्यगर्म, नाम, रूप और अन्न उत्पन्न होता है ) इत्यादि सवज्ञ ईश्वर 
कारण परक वाक्य भी उदाहरणरूपसे देने चाहिएँ। जो यह कहा गंया है कि सत्त्वगुणके धमरूप 
ज्ञानसे प्रधान सर्वज्ञ होगा, यह कथन युक्त नही है, क्योंकि प्रधानावस्थामें ग्रुणोंका साम्य होनेसे 
सत्त्वगुणका धमरूप ज्ञान हो ही नहीं सकता । परन्तु जो यह कहा गया कि सवज्ञानके शक्तिमत्त्वसे 
प्रधान सवंज्ञ होगा ? वह भी युक्त नहीं है, क्‍योंकि ग्रुणोंके साम्य होनेपर भी यदि सत्त्वगुणके व्यपाश्रय 
ज्ञानराक्तिका आश्रयणकर प्रधानको सर्वज्ष कहो तो रजो और तमोगुण व्यपाश्रय ज्ञान ग्रतिबन्धक 
दक्तिका आश्रयणकर ( प्रधानको ) अल्पज्ञ भी कहना होगा । और साक्षी रहित सत्त्वगुणकी व॒त्तिका 
ज्ञा' धातुसे विधान नहों किया.जा सकता। अचेतन प्रधान साक्षी नहीं है, इस कारण प्रधानमें 
सवज्ञत्व अनुपपन्न है । योगी तो चेतन हैं, अत: उनमें सत्त्वगुणके उत्करषके कारण सर्वज्ञत्व युक्त है, 
इसलिए इस स्थलमें यह उदाहरण ठीक नहीं है। जैसे अय: पिण्डादिमें दग्धुत्व अग्निनिमित्तक है, 


सत्यानन्दी-दीपिका 


करनेपर मैं भी देहसे उत्क्रमण कर जाऊँगा और जिसके देहमें स्थित रहनेपर मैं भी देहमें स्थित 
रहूंगा ) इसप्रकार पुरुषने ईक्षणकर 'स प्रणमसजत आ्राणाच्छाद्धां ख॑ वायुज्य॑तिरापः पथिवीनिद्रियं 
मना5ज्मन्नाद्वीय तपो मन्‍्त्रा: कम लोका लोकेषु च नाम च! ( प्रदन० ६।८ ) ( उस पुरुषने प्राण 
( हिरिण्यग्र्भ ) की सृष्टिकी, फिर प्राणसे था, आकाश, वायु, तेज, जल, प्रथिवी. इन्द्रिय, मन 
हम >था मन्नत वीयं, तप, मत्त ( ऋम्वेदादि ), कम ( अग्निहोत्रादि * और लोकोंको एवं 
0 #अ "कितप कह, ) यह पोडशकला विषयक श्रुति है। यद्यपि 'इक्टिप 
'द्तिप्‌! हिट 5 ईक्षति' 8 का 2 कल निर्देश? होते है ) इस कात्यायन वचनके अनुसार 
“जद इक्ष धातुका वाचक है, तथापि 'इतिकतंव्यताविधे: यजतेः प्व॑- 
जे ज॑मिनिमृत्रमें जैसे 'यजति” पद यज' धातुकों र्‌ जान हु ; 
भी “ईश्षति' पद 'ईक्ष' मी कि तु _। कहकर छक्षणासे धात्वर्थ यागका 
हकर धात्वथे ईक्षणका बोधक है । 


तिबन्धक रजो और तमोगुण समान 
निवेशसे प्रधानकों स्वज्ञ कहो शो अवध्य 


ब्रह्म सत्र 
८७ 


अधि० ५ सू० ५ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित हर 
हरणम्‌ | # अथ पुनः स क्षिनिमित्तमी स्षित॒त्व॑ प्रथानस्य कब्प्यत, यथाग्निनिभित्तमय:- 
पिण्डादेदग्घुत्वम; तथा सति यज्ञिमित्तमी क्षित्त्व॑ प्रधानस्प तदेव सर्वक्ञ सुस्य॑ ब्रह्म जगतः 
कारणसी ति युक्तस्‌ | यत्पुनरुक्त-चक्म णोंदरपि नें मुख्य सवत्नध्य सुपपथयते | निव्यज्ञानक्रिय/्ये 
ज्ञानक्रियां प्र्त्ति स्वातं ज्यासंंभवादिति | (४8 >चत्रोच्यगते-इ द॑ तावड्भचान्प्रण्ठन्य:, कथं नित्यञ्षञान- 
क्रियत्वे सर्वज्षत्वहा[ल्रिति | यस्य हि सबंधिषयावभासनक्षमं छाने नित्यमस्ति सो (सर्वज्ञ 
इति विप्रतिपिद्धम । अनिव्यत्वे हि ज्ञानस्थ कदाचिकान(ति कदालिनक्नजानाती स्यसर्चझत्वमपि 
स्यात। नसों ज्ञान नि त्यस्वे दोषों घ्सति । (६9 झञास नित्यव्वय शान थिपयः स्वातन्ध्यव्यप: दर्द 


नोपपद्यत इति चेन्न, प्रततोष्ण्यध्रकाशे ६पि सवितरि दहतिश्रकादशयतीति स्वातन्य्यव्यपददा- 


बन ममामम% मा # अमान मा आराम वा" खकक. 








जले लक कक करत क़लमलक रा आकता / “तन तनमन 





न « >सा०:5 >पए,, लग्न १३-वसत---दं डक तन... आइना भामाागागत>मपामयरा-क अमान औन--अ.₹ सयान--- ्ी ना 


बसे ही प्रधानमें ईक्षितृत्व साक्षी निमित्तक है ऐसी यदि कल्पना करो तो प्रधानमें ईद्वितृत्वका जो 
निभित्त है वही सर्वज्ञ मुख्य ब्रह्म जगतुका कारण है, यह युक्त है। और यह जो कहा गया हं कि 
ब्रह्ममें मी मुख्य सवज्ञत्व॒ उपपन्न नहीं है, क्‍योंकि ब्रह्मकी नित्य ज्ञानक्रिया होनेके कारण ज्ञानक्रियाके 
प्रति उसकी स्वतन्त्रता असम्भव है। इस धिंपयमें कहते हैं--परन्तु पहले तो आप यह वताइए कि 
नित्य ज्ञानक्रियाके होनेपर सवंज्ञ ताकी हानि किसप्रकार होगी ? सब पदार्थोके प्रकाश करनेंकी सामथ्य 
रखने वाला जिसका ज्ञान नित्य है और वह स्वयं असवज्ञ है, यह कथन विरुद्ध है ! यदि ज्ञानको 
ही अनित्य मानें तो कभी जानता है और कभी नहों जानता है इसप्रकार ब्रह्म अस्ज्ञ भी होगा ? 
परन्तु ज्ञानके नित्यत्व पक्ष में यह दोष नहों है । यदि कहो कि ज्ञानकों नित्य मानंत्तेपर ज्ञानविषयक 
( ब्रह्ममें ) स्वातन्त्रथ् 5 प्रयदेश अनुपपन्न है, तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि निरन्तर-स्थाग्री 
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अल्यज्ञ भी कहना होगा, क्‍योंकि प्रलयमें प्रवर्तक रजोशुण और आवरक तमोगुणका भी तो समान 
उत्कर्ष है । ऐसी परिस्थितिमें अल्पनज्ञता और सर्वज्ञता परस्पर विरुद्ध दोनों धम॑ युगपत्‌ प्रधानमें केसे 
रहेंगे ? यदि कहो कि प्रधानावस्थामें केवल सत्वगुणका ही उत्कषं होता है अन्य गुणोंका नहीं, तो 
यह कथन केवल साहसमात्र है, क्योंकि इसमें कोई नियामक नहीं । साक्षोके विना केवल सत्त्वगुणकी 
वत्ति भी ज्ञान नहीं होती, कारण कि वह जड़े है । साक्षी चेतनसे प्रतिबिस्बित चित्तवृ त्तिको ज्ञान कहा 
जाता है और उसीसे वस्तुका ज्ञान होता है । अचेतन प्रधान भी साक्षी नहीं है, इस कारण प्रधानमें 
सर्वज्ञत्व भी असंमव है । योगी पुरुष तो चेतन हैं, अतः उनमें सत््वगुणके उत्कषं और अन्य गुणोंके 
अपकर्षके कारण सर्वज्ञता हो संकती है । इसलिए प्रधानके विषयमें सत्त्व उत्कष युक्त योगी पुरुष 
सवंज्ञ होते हैं, यह उदाहरण ठीक नहीं है, क्योंकि प्रधान अचेतन है और योगी पुरुष चेतन हैं । 


# अब ईश्व रवादी पातञजलमतका 'अथ उनः ” इत्यादिसे दिग्द्शन कराते हुए भगवान 
भाष्यकार निराकरण करते हैं । 


# स्वज्ञत्वका अर्थ सवंविषयक ज्ञान है ज्ञ नकतुंत्व नहीं अर्थात्‌ सभी पदार्थोंको जानना ही 
सर्वज्ञषता है, क्योंकि ईदवर ज्ञानकों किप्ती करण ( प्रयत्न ) द्वारा उत्पन्न नहीं करता प्रत्युत वह तो 
नित्य है। निल्यत्वके साथ व्यापकत्वका अविनामाव सम्बन्ध है। ज्ञान नित्य होनेके कारण ब्रह्ममें 

.. सवज्ञत्वकी हानि कदापि नहीं हो सकती । यदि ज्ञानकों अनित्य मानें तो ब्रह्ममें असवज्ञता आ हैं सकती 
.. है जैसे संसारी जीवोमें देखी जाती है । परन्तु ज्ञानके नित्य होनेसे ब्रह्ममें अल्पज्ञ ता दोष भरी नह है । 
का--यदि ज्ञानको नित्य मानें तो नित्य ज्ञानके प्रति ब्रह्म स्वतन्त्र लहीं होगा, इसके 


गति सर्वज्ञः' ( जो सभीकों जानता है वह सर्वेज्ञ है ) मह संवेशताफी सवंसान्य 
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८६ ब्रह्मसूत्न-शाक्लरभसाष्य [ अ० (पाठ 
की प्रकाशयतीति व्यपदेशः स्यातू, न न 
दरश्शनात्‌ | नन्नु सवितुर्दाष्यप्रकाश्यसंयोगे सति ब्दंति प्रका है >> नकल ह तृ 
; प्रागुत्पत्ते शनकर्मसंयोगो 5स्तीति विषमो दृष्टान्तः। # न; ऊसत्याप चिता 
बह्मणः भागशुत्पत्त ज्ञानकमंसंयोग' | मणि ब्रह्मणः 'तदप्षत्त (छानन्‍्दो 
प्रकाशत इति कत्त्वव्यपदेशद्शनात्‌। एवमसत्यपि ज्ञानकमाण अल जज 
४ ८ ०3 कक जी पिक्षायां तु तअह्मणीक्षित्त्वश्रत्य: 
६।२।३ ) इति कतृत्वव्यपदेशोपपत्तेनं वेषस्यम | कमापद्ट प्यो मवतीति ? तत्व 
सुतरासतुपपन्ना: । कि पुनस्तत्कर्म, यत्पागुत्पत्ते री श्वरक्षानस्य विष -32०- त् कफ 
कै 5 छ न 7२ ५३०३:७ रॉ 7 ७. + <ग्रस्ता प्द्द प्र 
त्वाभ्याम निर्वंचनी ये नामरूपे अव्याकृते व्यात्चिकी पिते इति ब्रूमः । यत्यः बिक 
प्यतीतानागतविषयं प्रत्यक्षे ज्ञना|मिच्छल्ति योगशास्प्जिदः, किस 620 नत्यसिद्धस्थे- 
वर स्य रत छिस्थितिसंहतिविषयं नित्यज्ञानं भवतीति। यद्॒प्युक्त प्राजुत्पत्त भ्रह्मणः शररादि- 


जब कक लत > 














..-_-. हक +. ॑ आता ८ सता... काला सा तारक सम... 


उष्णता ओर प्रकाशसे युक्त सूर्यमें भी जलाता है प्रकाश करता है ला स्वतन्त्र शब्द व्यवहार 
देखा जाता है । यदि कहो कि सूर्यका दाह्म तथा प्रकाश्य पदार्थेके साथ संयोग होनेपर जछाता है 
प्रकाश करता है ऐसा व्यपदेश होता है, तो यहां जगत्‌की उत्पत्तिके पहले ब्रह्मके ज्ञानका कमंके साथ 
संयोग ( सम्बन्ध ) ही नहीं है, इससे यह दृष्टान्त विषम है। यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि 
कमके न होनेपर अर्थात्‌ कमंके अविवक्षित होनेपर भी 'सू्ये प्रकाश करता है? जैसे सूर्यमें कतेत्व 
व्यपदेश हो सकता है, वसे ही ज्ञानका कम न होनेपर भी “तदेक्षत' इसप्रकार ब्रह्ममें कतृत्व व्यपदेश 
हो सकता है। इसलिए सूर्यके हृशन्तसे कोई वेषम्य नहीं है । कर्मकी अपेक्षामें तो ब्रह्ममें ईक्ष ण- 
कतृत्व प्रतिपादक श्रुतियाँ सुतरां उपपन्न हैं। यदि पूछो कि वह कम क्‍या है जो कि उत्पत्तिके पहले 
ईइवरके ज्ञानका विषथ होता है ? हम कहते हैं--जो सत्‌ और असत्‌से विलक्ष ण अनिवचनीय है, 
ओर है तो अव्याकृत ( अव्यक्त ) परन्तु व्याकृत ( अभिव्यक्त ) करनेके लिए इष्ट है वह नाम, रूप 
ही तो कम है । योग शास्त्रवेत्ता भी यही कहते हैं कि जिस ईदवरके प्रसादसे ही योगी पुरुषोंको भी 
जब भूत और भविष्यथत्‌ विषयक त्रत्थक्ष ज्ञान होता है तो उस नित्य स्वयं सिद्ध ईइ्वरका जगतकी 
उत्पत्ति, स्थिति तथा संहार विषयक ज्ञान नित्य हो, इस विषयमें तो फिर कहना ही क्‍या है। जो यह 
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व्युत्पत्ति है । यदि ब्रह्ममें ज्ञानकतूंत्व मानें तो यह व्युत्पत्ति कैसे सिद्ध होगी ? समाधान-- यद्यपि शुद्ध 
प्रकाशस्वरूप ज्ञान नित्य है, तथापि जेसे नैयायिक आकाशको नित्य मानते हुए भी अनित्य घटादि 
उपाधिसे अनित्य मानते हैं, क्योंकि 'घटाकाशो जातः” ऐसा व्यवहार होता है, बसे तत्‌, तत्‌ विषयरूप 
उपाधियोंसे युक्त होनेके कारण ब्रह्मस्वरूपसे उसमें भेदकी कल्पनाकर अनित्यत्वका गौण व्यवहार 
होता है । इसप्रकार अनित्यज्ञानके प्रति ब्रह्ममें कतूंत्व व्यवहार हो सकता है। जैसे सदा ही उष्ण और 
प्रकाशरूप होनेपर भी सूर्यमें दाह और प्रकाशरूप क्रियाके प्रति कतृत्व व्यवहार होता है, ठीक बसे 
ही ज्ञानस्वरूप ब्रह्ममें भी “तदैक्षत' यह ईक्ष णरूप शानकतृत्व व्यवहार माना जाता है । 


# इसप्रकार निरीश्चवरवादी सांख्यके प्रति ब्रह्ममें सर्वज्ञत्व॒सिद्धकर अब ईद्वरवादी पातञज्जल 
. मतावलम्बियोंके प्रति ब्रह्ममें सवंज्ञत्व सिद्ध किया जाता है । पातञज्जल मत नुसार 'क्लेशकसविपाकाश- 


यैरपराग्टे्ट पुरुषविशेष 0 (यो ० सू० १।२४ ) ( अविद्या, अस्मिता ( अहंकार ) राग, देष और 
अभिनिवेद् ये पाँच क्लेश् हैं 'त कलेश-दु:ख देते हैं, अतः क्लेश कहे जाते हैं, शुभ, अशुभ और 


(९ की. न्प पं क मम तीन प्रका रवे ३ ९ थढ 4 444 फल ( हे ग्ेंसे में 
>> अं 20 अमल ( जन्म, आयु और भोग ) । कर्म फलोंसे चित्त 


न की | 4 १4 " #ुण्प्न पु क हे #- जे बाज ( ह वि $ <*<क 2-१ जल. न्धित 9 20 है ८ पुरुषोंसे 
 *शरका ल्क्षफ व जा भा।धगामो5प्यन्तराया सा प्ता कर 
रायामावश्व" ( यो० मू १४२९ ) ईस्‍वरके रण 
(ग्न्ज /< घफः ४7 का 
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उजिण ५ स०५ | भाषालुवाद-सत्यान न्दी-दी पिकासहित हा 
है | हि 
डरीरादि सम्बन्धप्तन्तरेणेश्ति तल्वमठपपज्नमिति, न तज्चोद्यम्रवतरति; सबितृप्रकाशबद 
ब्रह्मणी कक गत किए: ३ 'क्ञानसाधनापेक्षानुपपत्ते: । अपि च्ापइविद्यादिमतः संसारिणः 
शरीराद्पेश्ता झानोत्पत्तिः हक. 78. तिवन्धकारणप हित स्येश्वर स्टग॒। मन्चो चेपमावी भय 
स्श्य दारीराद्यनपक्षतामनत्ररणज्ञानता पड दृशयत;--'न तस्य काथ करणं चज्व विद्यत न तत्स- 
मश्नास्य पिकश् टइ्यते । पराउस्य शकब्किर्निविधेत अ्रयत स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च! (श्रेता० ६।८) 
दति । 'अपाणिपादो जवनो ग्रहीता पद्यत्यचक्षु: स श्य्णोत्यकण: । स वेत्ति वेचद्यं न क्ष तस्यास्ति वेत्ता 
तमाहर्रय॑ पुरुष महान्तम्र' (शेता० ३।१९) इति च्ा। ननु नासर्ति तावऊज्ञानप्रतिवन्धकारण- 
वानी श्वरादन्यः संसारी; 'नानन्‍यो5तोऊस्ति द्रष्टा नान्‍्यो5तोडस्ति विज्ञाता (ब्ूह० ३॥७।२३) इति 
श्रतेः । तत्र किमिदसुच्यते संसारिणः दारीराच्यपेक्षा ज्ञानोत्पक्तिनश्वरस्येति ? अत्रोच्यते- 
सत्यम; नेश्वरादन्यः संसारी, तथापि देहाहिसंघातोपाधिसंवन्ध इप्यत एव, घटकरक- 
गिरिगृह[द्यणाधिशस्वन्ध इव व्योग्नः | तत्कृतस्ष शब्दप्रत्ययव्यवहारों छोकस्य दृष्टों घरट- 





कहा गया है कि उ त्पक्तिके पहले शरीरादिके साथ सम्वन्धके विना ब्रद्ममें ईक्षणकतृत्व अनुपपन्न है । 
इस आक्षेपका अवकाश नहीं है, क्योंकि ब्रह्मका ज्ञानस्वरूप सूर्यप्रकाशके समान नित्य है, अत: उसे 
ज्ञाकेक लिए साधनोंकी अपेक्षा नहीं हो सकती, और अविद्यादि युक्त संसारी जीवको ज्ञानोत्पत्तिमें 
भले ही शरीरादिकी अपेक्षा हो, परन्तु ज्ञान प्रतिजन्धक कारणोंसे रहित ईश्वरको ज्ञान होनेपें शरीरादि 
की अपेक्षा नहीं है । क्योंकि “न तस्य ०? (उस परमात्माके कार्य (शरीर), करण (नेत्रादि इन्द्रिय) नहीं 
हैं, उसके समान और उससे अधिक कोई देखनेमें नहीं आता । उस ईश्व रकी मायारूप पराशक्ति स्वभावसे 
हो ज्ञान, बल तथा क्रिया भेदसे विविधरूपसे श्रुतियोंमें प्रतिपादित है) तथा 'अपाणिपादो०” (वह हाथ, 
पैरसे रहित होकर मी अतिवेगवान्‌ और ग्रहण करनेवाला है, नेत्र रहित होकर भी देखता है और श्षोत्र 
रहित होकर भी सुनता है, वह सम्पूर्ण वेद्यर्गंको जानता है, किन्तु उसे जाननेवाला कोई नहीं उसको 
प्रथम पुरुष-पूणं और महान्‌ कहते हैं ) ये दो मन्त्र ईश्व रतो शरीरादिकी अनपेक्षता और अनावरण- 
ज्ञानता दिखलाते हैं । परन्तु तुम्हारे मतमें तो ईश्वरसे भिन्न ज्ञान प्रतिबन्धक कारणवाला कोई संसारी 
है ही नहीं, क्योंकि 'नान्यो०” ( उससे अन्य द्रष्टा नहीं है उससे अन्य विज्ञाता नहीं है ) ऐसी श्रुति है। 
तो यह कैसे कहते हो कि जीवको ज्ञानोत्पत्तिमें शरीरादिकी अपेक्षा है और ईश्वरको नहीं ? इसपर कहा 
जाता है--यद्यपि यह सत्य है कि ईश्वरसे अन्य संसारी नहीं है, तो भी जैसे घट, करक ( कमण्डल्‌ ) 
गिरि गुफा आदि उपाधियोंके साथ आकाशका सम्बन्ध है, वसे ही देहादि सद्धातरूप उपाधिके साथ 
( ईद्वरका ) सम्बन्ध इष्ट ही है। जैसे आकाशसे अभिन्न होनेपर भी उपाधि सम्बन्ध कृत घदाकाश, 
करकाकाश आदि शब्द व्यवहार और ज्ञान व्यवहार लोकमें देखे गये हैं और उपाधि सम्बन्ध कुत 
घटाकाशादि भेदरूप मिथ्याबुद्धि आकाशमें देखी गई है, बसे यहाँ भी देहादि सच्चातडप 


सत्यानन्दी-दीपिका 
धानसे व्याधि आदि विध्न निवृत्त हो जाते हैं और योगीको अन्तरात्माका दर्शन होता है ) यह ईश्वर 
उपासनाका फल है। “मक्तिविशेषादावर्जित इश्वरस्तमजुगृह्लाति ज्ञानवैराग्यादिना' ( उपासना विशेषसे 
द प्रश्नन्न हुआ ईदवर उस योगीपर ज्ञान और वेराग्य आदिसे अनुग्रह करता है ) इसप्रकार जब ईश्वर 
. अनुग्रहसे योग्रीको इतना ज्ञान प्राप्त होता हैः तो ईशवरके नित्यज्ञानमें शंकाका अवकाश ही कहाँ है ? 
# शक्लाउ-भ्रकाशमें अन्धकारके समात्त अखण्ड चिद्रूप आत्मामें जब अविद्यारप अविवेक ही 
ता, तो फिर अविद्याके अधीन संसारित्वकी सिद्धि कैसे हो सकती है ? समाधान--- 
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पड /+॥ 

डिछद्रे करकादिल्छिद्रमित्यादिराकाशाब्यतिरेकेषपि; तत्कता तक की. द्‌ 
मिथ्याबुद्धिवश| । तथेहापि देहए दिसद्नातोपाधिसम्बन्धाविवेकछत न जे मथ्या: 
बुद्धि: । & दश्यते चात्मन एवं सतो देह वसा ते नाक काटा मिथ्या- 
बुद्धिमात्रेण पूवपूर्वण। सति चे्व संसारित्वे देहायपेक्मी।ख्षद॒त्वसु प्र सला क्‍ । 
यदप्युक्त प्रधान य्यानेकात्मकत्वान्म॒दादिवत्कारणत्वोपप त्तिनौसंहतस्य ब्रह्म था, इति, तत्द 
चानस्याशब्दत्वेनेव प्रत्युक्तम । यथा तु तकणापि त्रह्मण एव कारणत्व निवोढुं शक्यते, 
न प्रधानादीनां तथा प्रपश्नयिष्यति-'न विलक्षणत्वादस्य- (ब्र० २।१।४ ) इत्येबमादिना ॥५॥ 

अत्राह-यदुक्त नाचेतनं प्रधान जगत्कारणम्‌ , ईश्षित॒त्वश्रवणादिति, तद॒न्यथाप्यु- 
पपद्यते; अचेतने :पि चेतनवदुपचा रदशनात्‌ | यथ। प्रत्यासन्नपतनतां नद्याः कुलस्यालक्ष्य 
कूल पिपतिषती त्यचेतने षपि कूले चेतनवदुपचारो दृष्ठः, तद॒दचेतलने5पि प्रधाने प्रत्यासन्न- 
सगग चेतनवदुपचारो भविष्यति तदेक्षत' इति। यथा लछोके कश्चिचयतनः स्नात्वा भुक्त्वा 
चापराह्षे ग्रामं रथेन गमिष्यामीतीक्षित्वानन्तरं तथेव नियमेन प्रवर्तते, तथा प्रधानमपि 
महदाद्याकारेण नियमेन प्रवतते, यस्माच्चेतनवदुपचर्यते । कस्मात्पुनन कारणाहिहाय 


उपाधिके साथ सम्बन्धके अविवेकसे उत्पन्न हुई ईइ्वर और संसारीकी भेदरूप मिथ्याबुद्धि है। 
सच्धातसे अतिरिक्त आत्माका देहादि सचद्धातरूप अनात्मपदार्थोमें आत्मत्वका अभिनिवेञ्ञ पूर्व पूव 
मिथ्याबुद्धिसि ही देखा जाता है । और इस प्रकार संपतारित्वके सिद्ध होने पर संसारीमें देहादिकी अपेक्षा 
करनेवाला ईक्षितृत्व युक्त है। यह जो कहा गया है कि मृत्तिकादिके समान अनेकात्मक होनेसे प्रधान 
जगत्‌का कारण हो सकता है, परन्तु अकेला ब्रह्म नहीं, वह तो “प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है' इससे 
ही निराकृत हो गया । जिस प्रकार युत्तिसे ब्रह्म ही जगतुका कारण हो सकता है प्रधानादि नहीं, यह 
सब “न विलक्षणत्वादस्य' इत्यादि सृत्रोंद्वारा विस्तारपू्वंक कहेंगे ॥ ५ ॥ 
इसपर पूवपक्षी कहता है---जो यह कहा गया है कि कारणमें ईक्षितृत्वका श्रवण होनेसे अचेतन 
श्रवान जगत॒का कारण नहीं है, तह अन्य प्रकारसे भी उपपत्त होता है,. क्योंकि अचेतनमें भी गौण- 
वृतिसे चेतनका-सा व्यवहार देखा जाता है । जैसे नदीका तट नीचेसे | मिट्टीके बह जानेके कारण |] 
हटकर जल्दी गिरता देखकर | कोई कहे ] तट गिरना चाहता “है, तो यहाँ अचेतन तटमें जैसे चेतनका- 
सा व्यवहार देखनेमें आता है, वसे ही सृष्टि समीप होनेपर नमें भी ' र 
इसप्रकार चेतनका-सा व्यवहार हो जायगा । अथवा लोकमें जैसे 
अपराक्तमें रथसे ग्राम जाऊंगा, इस प्रकारका ईक्षणकर अनन्तर नियमसे बसे ५ 
| ही प्रवृत्त होता है, वसे 
ही प्रधान भी महद्‌ आदिके आकारसे नियमत:ः श्रवृत्त ( परिणत ) होता है । इसलिए उसमें चेतनका- 


सा उपचार किया जाता है। परन्तु प्रधानमें मुख्य ईक्षितृत्व ( ईक्षण कतूंत्व ) का त्यागकर गौणकी 


4 दाद सत्यानन्दी-दी पिका 
पा मान्तिरूप भिश्याबुद्धिसि देहादि अनात्मपदार्थोर्में “मैं मनुष्य हैं 
दे पी : 3 जिनके स सामान्य चेतनात्मा अविद्याका विरोधी 
; ही 'तत्वससि, अहं बर्मास्म दा 5 कप मिलाता हा 
जल 8.३ ७ इत्यादि वेदान्तवाक्योंसे उत्पन्न चेतन- 


स््मं 
पर | 
रे पर 
>्-आ अल 2 है च्ा 
पि > 7 हु 
| | ) अफफ्किज 
९ *४६। | अआावचर, 


ग ञ्य 2648 

है | | ४ | ्ः धि 3 ॥ है 3 अल जज ग #ने: 

पर को ति्वातिका है >> लिए में 

७०४0 -कीश 3 जप लए की डे इसलिए आत्मामें अविद्या- 

है नह की ाछ ७. | ! हर है है हे छत प्र ी. *ः न्‍ | है हे |॥ |। 
अतिब्रिम्ब्रित चेततरूप जी पी हक 


फ् | 8 ह 4 ७ हे ५ रू न्‍ 
| !! + * ॥" - जी रे बढ 

(ले शीाी 4₹<« 3] द्ट छः इस प्रकार ईद्व रसे 

आप ५ न क० ८८% ॥ १० अं 3. है । 
4(₹|। का अपेक्षा ५ ५/-+-5 था हर 
७ फुी * ६ है "यू... न -डड रे नहीं ् 
. ++ ९३४ नर उेद्वरको | ॥ 
92४५१ २८- 5! की के थे 22 है. | | 
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घथि० ५ स्रू० ८ ] भाषान॒वाद 
ज 'सत्यानन्दी- दीपिक हित 
। न 
मुख व्यमिक्षतृत्वयमोपचारियः: ५55 लय 
- तति बे ०३० हे ष्फ् कब्प्यते ९ तत्तज णश्नत' ८ 
ने चाच्तनयोरप्यप्तेज़्सोच्चेतनव चारडड' छः 3; 'क्षन्त' ( छान्‍्दों 

5 मिति गस्यते. 'उ जसोइचेतनबदुपचारदर्शनात्‌ । तस्मात्स+ 2378 (बेड) 
रिक गस्यते, उपचारप्राये वचनात? इर ब , मात्सत्कतंकमपी क्षणमौपचा- 


ति । एवं पाप्त इंद' सूत्रमार भ्यते-- 


गोणश्रेन्नात्मशब्दा 
पदच्छेद्‌-- गौण: पर चेत्‌ हर आत्मशब्दात्‌ ४ ४ हे ६ 
सूत्माथ---( गौण: ) प्रधानमें इक्षितृशब्द गौण है, ( चेन्न 
नहीं है, ( आत्मशब्दात्‌ ) क्‍योंकि 'एतदात्म्यम” श्र 
गया है । इसलिए चेतन ही जगत॒का कारण है । 


3) पथानमचेतन सच्छब्दवाच्यं, तस्मिन्नौपचारिक ईश्वतिः: अप्तेजसोरि वेति 
तदसत्‌; कस्मात्‌ ? आत्म शब्दात्‌ । 'सदेव सोम्य्रेदमग्न आसीत! इत्युपक्रस्य “तदेक्षत तो 
सुजत' ( छान्‍्दो० *९।१,३ ) इति च तेजो5बन्नानां सष्टिमकत्वा ल देव प्रकृतं सदीक्षित॒ 
तानि च तेजो5बच्ानि, देवताशब्देन पर स्श्याह--# 'सेयं देवतैक्षत हन्ताहमिमास्तिस्त्रो 
देवता अनेन जीवेनांत्मनानुप्रविस्य नामरूपे व्याकरवाणि' (छान्‍्दो ० ६।३।२) इति। तत्र यदि प्रधान- 

3703 मी... ली आओ + के प 


न ओ झ$&#9िसफ  स्‍सक्‍अस्‍न्‍्यस नस त+नत..+-ततेुलुल 
« यों जे 274 33_::,-4- 4444-4५ 
कल्पना क्यों की जाती है ? यदि कहो कि "“तत्तेजो ०! ( उस तेजने ईक्षण किया ) ता आप०? ( उस 


जलने ईक्षण किया ) इस प्रकार जैसे अचेतन तेज और जलूमें चेतनके समान उपचार देखनेमें आता 
है, अत: सत्कतृक ईक्षण भी औपचारिक है, ऐसा ज्ञात होता है, क्योंकि उपचार प्रचुर प्रकरणमें उसका 
कथन है अर्थात्‌ जिस प्रकरणमें बहुत स्थलोंमें गौण अथे माना जाता है उसी प्रकरणमें पठित होनेसे 
इसमें भी गौण ईक्षण होना चाहिए। इसप्रकार पृवपक्ष प्राप्त होनेपर इस सूत्रका आरम्भ किया जाता न 
जो यह कहा गया है कि अचेतन प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य है, उसमें जल और तेजके समान 
'ईक्ष! धातुका प्रयोग औपचारिक है। वह ठीक नहीं है, क्योंकि श्रुतिमें आत्मशब्द है। जैसे “सदेव 
सोम्य ०? ( हे सोम्य ! आरम्भमें यह केवल -सत्‌ ही था ) ऐसा आरम्भ कर “तदैक्षत' ( उसने ईक्षण 
किया, उसने तेज उत्पन्न किया ) इसप्रकार तेज, जल और अन्नकी सृष्टि कहकर उस ईक्षिता प्रकृत 
सत्‌का तथा इन तेज, जल और अज्नका देवता शब्दसे परामश कर पुनः 'सेयं देववा० ( उस सत्‌ 
नामवाले देवताने ईक्षण किया कि अब मैं इस जीवात्मरूपसे इन तीनों देवताओंमें अनुप्रवेशकर 
सत्यानन्दी-दीपिका 
४ जैसे अचेतन तेज और जलमें ईक्षण गौण है, वसे ही अचेतन प्रधानमें भी ईक्षण गोण 
है। इस सांख्य मतका भगवान्‌ सूत्रकार और भाष्यकार खण्डन करते हैं--सेयं देवतैक्षत' इस 
श्रुतिमें ईक्षण कर्ताकों 'अनेन जीवेनाव्मनाः इसप्रकार आत्मशब्दसे निर्देश किया गया है। और इसी 
श्रुतिमें जगत्‌की उत्पत्तिक। ईक्षण करनेवाले सद्रूप ब्रह्मका तथा दे जल ओर अन्न ( पृथिवी ) का 
देवता शब्दसे ग्रहण किया गया है। 'सेय॑ देवतैक्षत०' इस श्रु देवता पदका दो वार निर्देश पाया 
जाता है 'सेयं देवता” और “तिस््रों देवता' इसका तात्पय॑ यह है कि प्रथम देवता शब्दसे सद्रूप ेतस्य 
ब्रद्यग्मा और दूसरे देवता दाब्दसे अपंचीकृत तेज, जल और अन्नका ग्रहण है । सृश्टिके पहले कर 
कृत होनेके कारण ये तीनों अस्मदादिसे प्रत्यक्षके अयोग्य थे, अतेः जगत्‌॒के कारणभूत अं मे 
देवताने संकल्प किया कि 'अनेन जीवेनाव्मना०” पूर्व सृष्टिका अनुभव करनेवाला स्वस्यभूत जे अर 
. रुपसे मैं अव्याकृत तेज, जल और अन्न तीनोंमें अनुप्रवेशकर इनको अभिव्यक्त कू। इन ते न्प 
जीवात्मरूपसे ब्रह्म देवताका वास होनेके कारण देवता शब्दका गौण प्रयोग किया गया है अ 
प्ञाधन होनेसे इनका देवतादाब्दसे गौण निर्देश किया गया है । 


॥; 
ही हक है 
बडे 


मम ) यदे ऐसा कहो तो यह यक्त 
त्‌ प्‌ कारणमें आत्मशब्दका प्रयोग किया 
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अआ० ९ पा[्‌० 
<छ बह्ासूत्र-शाक्ररभाष्य ॥ * 
से के ति पराम्ठश्येत । न तदा देवता 
चेतन गुणवृत्त्योक्षित्‌ कल्ण्यत, “आारयित, 
५ 2 जे थ हक ४ + », ज्ीयो हि नाम चेतन शारीराध्यस्धः सम एणाना थारायता; 
ज्ीवमात्मशब्देनाभिदध्यात्‌ | & जी _+ ? आत्माहधि नाम स्वरूपम । 
वत्प्रसिद्धेनिवेचनाज | सकथमचेतनस्य प्रधानस्थात शवत - आएमा के ख्व्ी 
कम धनस्य जेतनी जीव स्वरूप मसितम तय पा घर 
नाचेतनस्य प्र' _नस्य चेतन | जीवः स न यो से ये एषों5 णिमेलदास्ममि 
परिग्रह्यतें, तस्य जीवविंषय आत्मशब्द्प्रयोग डपपरए ह सआत्माः हति भय 
सर्व तत्सत्यं स आत्मा तत्तमसि इ्वेतकेतो' ( छान्‍दो० ६॥१४।६ ) श्त्यत की स्का + कु 
कर धतत्त्व उवेतके 5 ठ्ति स्तन हो क्क्तं - 
सदणिमानमात्मानमात्मशब्देनोपदिश्य त्वमसि तो इरत सं -> के 
व्वेनोपदिशति। अप्तेजलोस्तु विषयत्वाद्चेतनत्वम।नामस /_ ऑैवै्क्िपएा ना|मरूपव्याकरणादों च प्रयोज्यत्वन्नव 
नाम और रूपकी अभिव्यक्ति करूँ ) ऐसा कहा है। यदि इस ईक्षण वाक्‍्यमैं 'अचेतन प्रधानको गौण- क्‍ 
वृत्तिसि ईक्षणकर्ता माना जाय तो श्रक्ृत होनेसे 'सेयं देवता इस श्रुतिमें उसीका परामरा होगा ? 
ऐसा मानें तो 'सेयं दंवता अनेन जीवेनाव्मनाः वह देवता जीवका आत्मशब्दसे अभिधान नहीं 
करेगा । क्योंकि जीव चेतन शरीरका स्वामी और. प्राणोंका धारण करनेवाला है, यह अथ लोक 
प्रसद्धि और व्युत्पक्तिक अनुसार है। वह चेतन जीव अचेतन प्रधानका आत्मा किस प्रकार होगा ? 
आत्माका अथ॑ स्वरूप है, अतः सुतरां चेतन जीव अचेतन' प्रधानका स्वरूप नहीं हो सकता । यदि 
चेतन ब्रह्म मुख्य ईक्षिता ग्रहण किया जाय तो वहाँ उस ( पर देवता ) का जीवविषयक आत्मशब्दका 
प्रयोग युक्त है । इसी प्रकार 'स य एषो०' ( जो यह सद्रप है वह अतिसुक्ष्म है, एतद्रुप ही यह सब 
है, वह सत्य है, वह आत्मा है ओर हे श्वेतकेतु ! वह तु है ) इस श्रुतिमें “वह आत्मा है इस श्रक्ृत 
सत्संज्षक अतिसृक्ष्म आत्माका आत्मशब्दसे उपदेशकर “तत्त्वमसि इवेतकेतों ० ? ( हे ब्वेतकेतु ! वह 
तृ है) इसप्रकार श्रुति चेतन व्वेतकेतुको आत्मशब्द से उपदेश करती है । जल और तेजमें विषयता 
होनेसे अचेतनत्व है । नाम रूपकी सृष्टि आदि करनेमें [ जल और तेजका | प्रयोज्यरूपसे निर्देश है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
»& 'जीव प्राणधघारणे” 'जीवति प्राणान्धारयतीति जीव: ( जीता है और प्राणोंको धारण 
करता है वह जीव है " ) इस व्युत्पत्ति और लोक प्रसिद्धिके अनुसार जीव चेतन सिद्ध होता है । आत्मा 
दब्दका अथं स्वरूप है, अतः यह स्पष्ट ट्ठ दे कि चेतन जीव अचेतन प्रधानका स्वरूप नहीं हो सकता । 
का 2 सिद्धान्तमें विम्ब॒ और प्रतिबिम्बका भेद औपाधिक होनेसे कल्पित है । जैसे दपंणमें 
आस हिल की : बिम्बरूप रे भिन्न नहीं है, क्योंकि उसकी पृथक्‌ प्रतीति केवल द पंणरूप 
र ता मे कक होनेसे दोनों द रे 
अविद्या उपाधिमें 3 बाई  ओपाभिक होनेसे वोनोका भेद कल्ित है बसे ही बिम्बूप जहा ।| 
आकर कदर बर्ज हु है ओर माया उपाधिमें प्रतिबिम्ब ईद्वर है। इसलिए जीव ब्रह्मका 
द ओऔपाधिक होनेसे कल्पित है वास्तविक नहीं, अतः जीव सद्गूप ब्रह्मका आत्म ध 
द ; श त्मा ( स्वरूप ) है यह 
कथन सवथा युक्त है । 'स आत्मा तत्त्वमसि” इस श्रतिमें 'स' याद में. पसदे 
न्‍ याफयमें गुतिमें 'स' शब्दके द्वारा उपक्रममें 'सदेव सोम्य 
स श्रुति वाक्यमें ईक्षण कर्ता सतुका परामर्श किया गया है गा 
प्रयोग है, इस कारण सत्‌ दाब्द का अथ अचेतन प्रधान हे और उसके लिए यह आत्मशब्दका 
2“ अचेतन प्रधान नहीं है प्रत्य दा 
इवेतकेतो” यह श्रुति चेतन द्वेतकेतुको सत्‌ आत्मरूपसे हे नहीं है प्रत्युत चेतन है । अतः “तत्त्वमसि 
प्रधानका ग्रहण कि 4 भार उपदेश करती है । यदि यहाँ 'सत्‌' शब्दसे 
प्रधानका ग्रहण किया जाय तो चेतन केतुको तू अचेतन प्रधानरूप 
यह युक्त नहीं है। के रूप है, ऐसा कहना होगा । परच्तु 
# चेतन कतूंक ईक्षणमैं मुख्यत्वका जैसे 
ईक्ष णमें ह । न साधक आत्मशणब्द है < तेज छः कतृंक 
ईक्षणमें नहीं है, अतः दोनोंका ईक्षि तृत्व गौण है । 5 » तसे तेज और जल क 
ह बा द अथवा दोनोंका भी ईक्षि तृत्व लक्षणा व॒त्ति से 


तदेव प्रकृतत्वात्सेयँं दवत 
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० ५ स्‍स््ृ० ७५ पानच 
आर “पाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित 
दृशात्‌। न चात्मशब्द्वर्किचिन्स र्य- 5 
हि चला दि चर कविस्युखयरवेकारणम ली िगुक्तझंबद्गी दम 
तयोरापि च सदरधिष्ठितत्वापेक्षमेवेक्षित्त्वम। सतस्त्वात्मशब्दाज्ञ गौए प५  ेवस्य। 
# अथोच्येत-अचेतने पपि प्रधाने भवत्या हे गौणमीक्षिठ्त्वमित्युक्तम! द्‌ 

...>.+ अ्शिन्वीिलिदि स्पात्मशब्दः; आत्मनः सर्वाथकारित्वात . 

३ श्क ८ याव्मशब्द थकारित्व 9 
राज्ष सर्वाधकारिणि फत्य भवत्यात्मणब्दो ममात्मा भद्रसेन इति। प्रधान हि रित्वात्‌,य प्रा 
भोगापवर्गों कुबदुपकरोति, राज्ञ इ की कक कक पक हे ने हि पुरुषस्यात्मनो 

गयदश्ां दे चेतन ला > २4५ पतमान्र:ः। अथवेक णएवात्म- 
कि 22 भविष्यति; भूतात्मेन्द्रियात्मेति च प्रयोगदर्शनात्‌ । यथे कद 
ज्यततःशब्दः क्रतुज्वलनविषयः। तत्र कृत एतदात्मशब्दादी ल्‍ त्तेर किम 
अर पटति-- | शा त्मशब्दादीक्षतेरगोंणत्वमिति-अत 


ं तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ ॥ ७ ॥ 
पदच्छेद--तद्चि 5ठस्य, मोक्षोपदेशात्‌ । 
सूत्राथ--( तनिष्ठस्य ) सत्‌में निष्ठा रखनेवाले चेतन 


रुषके लिए ही “अथ संपत्स्थे' श्र 
[ मोक्षोपदेशात्‌ ) मोक्षका उपदेश किया है। 58 ले मतों अतिन 


“ ने ध्रधानमचतनमात्मशब्दालम्बनं भवितुमहेति, 'स आत्मा! इति प्रक्ृत॑ सदणि- 
मानमादाय तत््वमसि इवेतकेतो! (छान्दो० ६।८।७) इति, चेतनस्प श्वेतकेतोर्मोक्षयितव्यस्य 


आत्मशब्दके समान उन ( जल और तेज ) का मुख्य ई क्षितृत्त माननेमें कोई कारण नहीं है। जल 
और तेजका ईक्षितृत्व तो नदीतटके ग्रिरनेकी इच्छाके समान गौण होना युक्त है। दोनोंका ईक्षितृत् 
भी लक्षणावृत्तिसे स/ूप अधिष्ठानकी अपेक्षासे ही है, और यह कहा गया है कि आत्मशब्दके प्रयोग- 
के कारण सत्‌का ईक्षितृत्व गौण नहीं है ॥ ६ ॥ 
यदि कहो कि जेसे राजाके सब प्रयोजन सिद्ध करनेवाले सेवकमें “भद्रसेन मेरा आत्मा है' 
इसप्रकार आत्मशब्दका प्रयोग होता है, बसे अचेतन प्रधानमें भी आत्मशब्दका प्रयोग होता है, 
क्योंकि वह आत्माके सब प्रयोजन सिद्ध करता है। जैसे सन्धि ( मेल ), विग्रह ( युद्ध ) आदि 
कार्यमिं नियुक्त सेवक राजाका उपकार करता है, वसे ही पुरुष-आत्माके लिए भोग ओर मोक्षका 
सम्पादन करता हुआ प्रधान भी आत्माका उपकार करता है। अथवा जैसे एक ही ज्योति: शब्द 
यज्ञ और अम्मनिमें प्रयुक्त होता है, वंसे एक हो आत्मशब्द चेतन और अचेतनमें प्रयुक्त होगा, क्योंकि 
'भूतात्मा, इन्द्रियात्मा” ऐसे प्रयोग देखनेमें आते हैं ॥ तो केवल आत्मशब्दके प्रयोगसे ईक्षति ( ईक्ष्‌ 
धातु ) मुख्य है यह कैसे माना जाय ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
अचेतन प्रधान आत्मशब्दका आलम्बन नहीं हो सकता, क्योंकि 'स आत्मा! ( वह आत्मा है ) 
इस प्रकार प्रकृत सृक्ष्म सत्‌को लेकर “तत्त्वमसि खेतकेतो' मोक्ष प्राप्त कराने योग्य चेतन श्वेतकेतुको 
सत्यानन्दी-दीपिका । न्‍ 
सद्रप अधिष्ठानकी अपेक्षासे है। इस कारण 'तदैक्षत' इत्यादि श्रुतियोंका मुख्य ईक्षणकतृ चेतन ब्रह्म 
ही तात्पय॑ है, अतः चेतन ब्रह्म ही जगरत्‌का कारण है अचेतन प्रधान नहीं ॥ ६ ॥ | 
# पूव॑ कक्षीने राजा और सेवकका उदाहरण देकर प्रधानमें आत्मशब्द और तत्प्रयुक्त रक्षण 
भी गोण सिद्ध किया है। परन्तु अब “अथवा” इत्यादिसे प्रधानमें आत्मशब्द और ईक्षितृत्व दोनों 
मुल्य सिद्ध करता है। द 
.. # पहले पव॑पक्षीद्वारा अचेतन प्रधानमें गौण अथवा मुख्यरूपसे आत्मशब्दका प्रयोग सिद्ध 
हा के लिए किया ग़या सारा प्रयास व्यथं है, इसे 'त' आदि भाष्यसे कहते हैं। 


बत्प्ड 
है 
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९२ ब्रहद्मसत्र-शा ड्वूरसाष्य | आ० १ पा० ५ 


ब्- फ् ग्पं सै गन म्य्य १ रे 
ह- ९ न छू... ०. नर ७ हा च्चि # न बमाध्यज5थशथ्र | त्स्यं छान्द 
तन्निष्ठासुपद्श्यि 'आचायदवान्पुरुषो वेद, तस्य ताबदव चिर यात्र विमो ( छान्दो० 


६।१४।२) इति मोक्षोपद्शात्‌ | यदि हायच्रेतनं प्रधान सच्छब्दवाच्य तदसी। ते भ्राहयन्ममृश्रु 
चेतन सन्‍तम चेतनो पसीति, तद विपरी त वादि शास्त्र पुरुषस्यानथयित्वप्ममाणं गत 
लिदो(षं शास्त्रमप्रमाणं कल्पयितु युक्तम। यवि चाक्ष ध्य सतो मुमुक्षोरचेतनमनात्मानमात्पेत्यु- 
पदिशेत्ममाणभूतं शास्त्रम, स श्रदरधानतयान्धगोछाइूलन्यायेन तदात्मदाष्ट न परिलयजेत्‌, 
तद्दय्यतिरिक्त चात्मानं न प्रतिपद्येत, तथा सति पुरुषार्थाडिहन्येतानथ च ऋच्छ्त्‌। 
» तस्माद्यथा स्वर्गाद्यथनो5ग्निहोत्राविसाधनं यथाभूतमुपदिशरति, तथा म॒म॒क्षोरपि स 
आत्मा तत्त्वमसि इ्वेतकेतो' इति यथ(भूतभेवात्मानमुप्दिशतीति युक्तम्‌ । व च सख्त तप्त- 


बज 

















तू सत्ध्वरूप है! इस प्रकार उपदेशकर “आचायवान्‌ ०” ( आचायवान्‌ पुरुष ही सद्रप ब्रह्मको जानता 

दे, उस आत्मनिष्ठ पुरुषके मुक्त होनेमें उतना ही विलम्ब है जब तक वह देह ( सूक्ष्म देह ) बन्धनसे 
मुक्त नहीं होता उसके अनन्तर तो वह सत्सम्पन्न ( ब्रह्मको प्राप्त ) हो जाता है ) ऐसा मोक्षका उपदेश 
किया है । यदि अचेतन प्रधान ही सत्‌ शब्द वाच्च हो तो श्ञाह्त्र चेतन मुमुक्षुको 'तद्सि! ( वह तू है ) 
अर्थात्‌ तू अचेतन है” यदि ऐसा ग्रहण करावे तो इस प्रकार विपरीतवादी शस्त्र पुरुषके अनथ्थके 
लिए हो०था, इससे शास्त्र अप्रमाण हो जायगा । परन्तु इस तरह इस निदर्ष झ्ास्त्रमें अप्रमाण॑त्वकी 
कल्पना युक्त नहीं है। बदि ध्रमाणभूत शास्त्र अज्ञ मुमुक्षुको 'अचेतन अनात्म पदार्थंको आत्मा है, 
ऐसा उपदेश करे तो अन्धगोलाडगूलन्यायसे [ शाश्त्रोंसें | श्रद्धा रखनेवाला वह पुरुष इस उपदेशसे 
अनात्म पदार्थोर्में हुई आत्महृष्टिका कभी त्याग नहीं करेगा और अनात्मपदाथ्थोसे भिन्न ' ज्ञास्त्र 
सिद्ध ] आत्माको मी प्राप्त -नहीं करेगा, इप्त तरहसे वह॒पुरुष अपने परम पुरुषाथंसे भ्रष्ट हो आयगा 
ओर अनथको प्राप्त होगा । इस कारण स्वर्ग आदिकी कामना करनेवाले पुरुषको ज॑ंसे अग्निहोत्र आदि 
उपयुक्त साधनोंका शास्त्र उपदेश करता है, वंसे मुमुन्लुके लिए भो 'स आत्सा तत्त्वससिं इवेतकेतो' 
इस श्रकार यथाथ आत्माका ही ज्ञास्त्र उपदेश करता है यह युक्त है । ऐसा होनेसे तपाये हुए फरसेके 


सत्यान-दी-दी पिका 

# अब मगवाब भाष्यकर एक ऐसा स्पष्टीकरण उपस्थित करते हैं जिससे सुतरां यह निर्णय 
किया जा सकता है कि आत्मशब्दसे प्रधानका कभी ग्रहण सम्भव नहीं । यह तो मानी हुई बात है कि 
सख्यमतमें प्रधान अचेतन है और आत्मदब्दका मुख्याथे चेतन है। फिर भी यदि सत्‌ शब्दका 
वाच्याथ प्रधानको- मानें तो “तत्त्वमसि” इसमें 'तत्‌ पदसे अचेतन श्रधानका ही ग्रहण होगा, तब तो 
चेतन मुमुक्षुको 'त्वमचेतनो5सि” अर्थात्‌ “अचेतन प्रधान तू है! इस प्रकार विपरीत उपदेश करनेवाला 
शास्त्र अप्रमाण हो जायगा। और इस प्रकारके उपदेशसे अन्धगोलागूल न्‍्यायके समान वह मुमुक्ष 
अनथथंको ही प्राप्त होगा । ' अन्धगोलाडगूलन्याय” इस प्रकार है--बड़ जज्भ लमें माग्गके निकट अपने 
बन्धुके नगरमें जानेकी,कामना करनेवाले एक अन्धेसे किपी दुशत्माने पूछा कि लुम यहाँ क्यों पड़े 
हो ? तब उसने नगरमें जानेकी अस [मथ्यं प्रकट की । उसे अधिक कष्ट देनेकी भावनांसे उस दुष्ट त्माने 
एक मस्त साँढ लाकर ड सकी पूछ हाथमें पकड़ाकर अन्धेको कहा कि यह बेड तुमको नगरमें पहुँचा 
देगा परन्तु तुम इसकी पूँछ छोड़ना नहीं । अन्धेने भो बसा ही किया और महान्‌ कश्टका अनुभव किया । 


# दवेतकेतुको विशेष समझानेके छिए उ दालकने “स्तेयमकार्षीत्परशुमस्मे ततपेति' ( छा० 
६।१६।१ द ) ( इसने चोरीकी है, अतः इसके लिए फरसा तपाओ ) यह हृशन्त कहा है । इसका तात्पय॑ 
यह है (८४ 4“ व्यक्तिको चोरीके सन्देहमें पकड़कर राजाके पास छाये। राजाने कहा कि 
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अधि० ५ >> | भा ये कर हत 
स्र्‌० पान पीद-स त्य ननदी दी कासहिर 
भ्नु | स् ज्वात्तर 5९ ५ ते पि 04 ः ; 


परशुग्रहणमोक्षदण्ञान्तेन सत्याभिसंघस्य यो५३,.- थ्रे 
ब खमहग । न सत्याभिसंधस्य मोक्षोपदेश उपपच्यते | अर | 
तत्व)पदुश अहमुक्थमस्मीति विद्यात्‌! (ऐ० ते । अन्यथा टामुख्य सदात्म- 


“० झै आर० २ | १ ६ प्रा 
स्यात्‌ । तत्र मोक्षोपदेशों नोपपद्चेत। त कि न्‍ ) शति 
श्र +५7मनन्‍्यात्म 


जे घ्य ग 
स्वामशूलभद्स्प प्रत्यक्षत्वादपपन्नो गौण आत्मशब्दो मग्मा 
>> 


न हर बे ; शा केक कल तिं पर 
*दगाणः शब्दो दृए इति नेतावता शब्दप्रमाणके पथ गौणी 


पत्सपन्मात्रमिदमनित्यफर्ू 
शब्द्स्य गोणत्वम्‌ । भ्रत्य त 
'मा भद्वसन इति। आप चतञ 


प्र्द पग्रस्यद न्‍ भम्‌ ० < रे > ३ कटपना न्याय्या: सत्र न्न्श 
सम्रसज्ञात्‌। यत्तक्रम-चेतनाच्ेतनयो: साधारण आत्मशब्दः ऋतु-ज्यल्नयोरिव न्योदिः 


न मन पक कम झने 3 नव हि है 
लो दया िशानिय वसा हे न ' शेर नथिपय एय मुख्य 
हम न जा किविधिय यम ्मेन्द्रिया प्भांति च। 5 सा 
37 मल किखिस्कारणआरिट 2 ता िरधारयित शबयते। ७न चात्रा 
नहि चेतनस्य श्वेंलकरेतोरचेतन नर ह ० र सानहितश्रेतनः ध्यंतकतुः । 

__'भर्नतालवाचाम । तस्लाच्ंतनविषय इहात्मशव्द 
पकड़नेसे | चोरीसे | मुक्त हुए पुरुषकी तरह सत्यमें निष्छ रखनेवाऊे मुमुश्क छिए शाजका भोत 
पदेश भी उपपन्न है अन्यथा--सदात्मतत्त्वोपदेशको गौण मानें तो 'अहऊुक्थभ०! ( मैं प्राण हें ऐसा 
जानें ) इसके समान यह केवल संपद्रूप और अनित्य फलवाला होगा। और उससे मोक्षोवदेश 
उपपश्न नहीं होगा । इसलिए परम सूक्ष्म सतमें आत्मशब्द गौण नहीं है । 'भद्रसेन मेरा आत्मा है' यहाँ 
तो सेवकके लिए आत्मशब्द ग्रौण है, यह युक्त है, क्योंकि यहाँ स्वामी और सेवकका भेद प्रत्यक्ष है । 
और यदि कहीं पर गौण शब्द देखा गया हो तो इतने मात्रसे शब्दके प्रामाणिक अर्थमें भी गौणत्वकी 
कल्पना युक्त नहीं है, क्‍योंकि इस तरहंसे तो सत्र शब्दाथके सम्बन्धमें अविश्वास प्रसंग होगा । जो 
यह कहा गया है कि जसे ज्योति: शब्द याग और अग्निमें साधारण है, वेसे ही आत्मशब्द भी चेतन 
और अचेतनमें साधारण है, वह युक्त नहीं है, कओंकि एक शब्दके अनेक अर्थ मानना अनुचित है। 
इससे चेतन विषयक ही आत्मशब्द मुख्य है और जो भूतादिमें भूतात्मा, इन्द्रियात्मा इस प्रकार 
आत्मशब्दका प्रयोग होता है यह तो चेतनत्वके उपचारसे होता है। यदि आत्मशब्द चेतन और 
अचेतनमें साधारण मानें तो प्रकरण अथवा उपपद किसी एक निरचायकके विना दोनोंमें से किस 
अथमें आत्मशब्द प्रयक्त है, इसका निश्चय नहीं हो सकता । और यहाँ अचेतनका निश्चायक कोई हेतु 
नहीं है, प्रत्युत यहाँ प्रकृत ईक्षणक्तं सके सन्चिकट चेतन ख्वेतक्रेतु | पठित ] है। अचेतन पदाथ 
चेतन द्वेतकेतुका आत्मा ( स्वरूप ) नहीं हो सकता, ऐसा हम कह चुके हैं। इसलिए ऐसा तिरचय 
कि ॥ जाता है कि यहाँ आत्मशब्द चेतन विषयक ही है। ज्योति: शब्द भी लोकिक प्रयोगसे प्रसिद्ध 


आत्मशब्द्श्य॑ंस- 
धारणत्वष्प्यात्मशब्दस्य न 





सत्याननदी-दीपिका 


इसके हाथमें तप्त फरसा पकड़ा दो । यदि अचोर होगा तो इसका हाथ न जलेगा और मुक्त कर दिया 
जायगा अन्यथा दण्डित किया जायगा । वह व्यक्ति चोर नहीं था, अत: हाथमें तप्त फरसा ग्ह् प्र 
हाथके न जलनेसे वह मुक्त कर दिया गया । इस श्रकार है वत्स ! इक्ष “कर ब्रह्म में 'में ब्रह्म हूँ क्य 
जो सत्यवादो है वह संसार बन्धनसे मुक्त हो जाता है, अन्यथा नहीं । गीबरका प्रधानके सा ६ द 
अभेद मानें तो वह संपद्रप उपासना होनेसे निश्चित अनित्य फलवाला होगा; तब तो 'तस्य तावदेव चिरं 
यह मोक्ष प्रनिपादक श्रुति बाधित होगी । अर 
# 'सदेव सोम्य' इस श्रुति वाक्यर्थ संत !” प्रदका तथा 'तत्वमसि वे पक "5 ५ हा 
.. तत्‌” पदका अथ जगत्‌ कारण ईक्षण कर्ता चेतन है । जसे उसमें आत्मत्वका निश्चायक 'सदेव सोम्य 
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ए हे 
इति निश्चीयते। ज्योतिःशब्दो5५पि छोकिकेन प्रयोगेण ज्वलन एव पा अथवादकल्पितेन 
तु ज्वलनसाहर्येन क्रतो प्रव॒त्त शत्यदश्शान्तः। अथवा-पूचसत्र का निरस्तसमस्त- 
गोणत्वसाधारणध्वशड्भूतया व्याख्याय ततः स्वतन्त्र एव प्रधानकारणान राकर णह तुर्व्या- 
स्येयः-तह्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌' इति । तस्मान्ना चेतन प्रधान' सच्छब्दवाच्यम्‌ ॥ ७॥ 

कुतश्च न प्रधान सच्छब्द्वाच्यम्‌ 


हेयत्वावचनाच ॥ < ॥ 

पद॒च्छेद--हैयत्वावचनात्‌, च । 

सूत्राथ--प्रधानमें निष्ठा रखनेवाला न हो जाय, इससे तियेव वचन भी नहीं कहा गया है, 
अतः स्थूलारुत्धती न्यायसे भी प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य नहीं है। (च ) शब्द विरोध संग्रहाथ है। 

यद्यनात्मैव प्रधान सच्छव्द्वाच्यं “स आत्मा तत्वमसि” ( छान्‍्दी० ६।८।७ ) इतीहो- 
पदिएं स्थात्‌, स तदुपरदेशथ्रवणादनात्मज्ञतय। तह्िष्ठो दवा भूदिति मुख्यमात्मानमुपदि- 
दिश्लुस्तस्य हेयत्वं त्रयात्‌ | यथा एरून्चर्ता दिदशयिषुस्तत्समीपस्था। स्थ्लदा ताराममुख्या 
प्रथम रन्धतीति ग्राहयित्वा ता प्रत्याख्यय पश्चादरुन्धतीमेव ग्राहयति, तद्धन्नायमात्मेति 
अग्निमें हो मुख्य हे, परन्तु अथंवादसे कल्पित अग्निके साहब्यसे यागमें प्रवृत्त होता है, अतः यह 
हृष्टान्त ठीक नहीं है । अथवा [ गोणश्चेन्नाव्मशब्दात्‌ |] इस पूव॑ सूत्रमें ही आत्मशब्दका गौणत्व, 
साधारणत्व विषयक सब शड्भाओंका निराकरण कर व्याख्यान किया गया है। इसलिए “तन्निष्ठस्थ' 
यह सूत्र प्रधान कारणवादके निराकरण।र्थ स्वतन्त्र हो हेतु है, ऐसा व्याध्यात करना चाहिए । इससे 
अचेतन प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य नहीं है ।| ७ ॥ 

प्रधान सत्‌ शब्दका वाच्याथ क्‍यों नहीं है ? 

यदि अनात्मा प्रधान ही सत्‌ शब्द वाच्य हो तो 'स आत्मा तत्त्वमसि”ः इस श्रुतिमें भी वह 
उपदिश्ट होता, तब उस उपदेशको सुनकर अनात्मज्ञ होनेपते वह र्वेतकेतु कहीं अनात्मनिष्ठ न हो जाय, 
इसलिए मुर्य आत्माके उपदेशकों इच्छा करनेवाले आचायंको अनात्माको हेथता कहनी चाहिए। 
जेंसे अरुन्चती ताराको दिखलानेकी इच्छा करनेवाला उसके सप्ी पस्थ किसी एक अमुख्य स्थल 
ताराको यह अरुन्चती है! पहले ऐसा ग्रहण कराकर परचात्‌ उसका निषेधकर मुख्य अरुन्धतीको ही 
दिखलाता है, व॑से ही यह ( प्रधान ) आत्मा नहीं है, ऐसा कहना चाहिए, परन्तु उसने ऐसा कहा 
नहीं, केवल सद्रूप आत्माकी ज्ञाननिष्ठा करानेमें ही छान्दोग्यके छठे अध्यायकी समाप्ति देखी जाती है । 

सत्यानन्दी-दीपिका 

यह प्रकरण और 'इवेतकेतु” यह संनिहित पद है, वेसे आत्मश« 
न प्रकरण है और न संनिहित पद ही, अतः अचेतन प्रधान 
सकता, इसलिए आत्मशब्द चेतन ब्रह्म विषयक है । आत्मशब्द 
होने: ज्योति: दाम्दती रो तरह चेतन और अचेतन दोनोंमें मुख्य है? इस शद्भूवके समाधानमें इस 
बृत्रका आरम्भ ठीक नहीं है । क्योंकि 'गौणइचेन्नाव्मशब्दात' 


; ई इस पूव सूत्रमें ही आत्मशब्दमें गौणत्व 
तथा अनेकार्थकत्व विषयक सभी दाड्भाओंका निराकरण करना उचित था। इस अरुचिसे भगवान 
माष्यकारने “अथवा इत्यादिसे पक्षान्तरका उल्लेख किया है ॥ ७ ॥ 


( ज्ाम॑ मे 5 >प वाचा कैवमुच्यते । वस्तुत: कारणाडिज्नो नास्ति तस्मान्मृषेव सं) ॥* 
५ 3.9 5 तर्धात्रि कहा जाता है, वस्तुत; कारणसे भिन्न तहीं है, इससे वह 


कै 
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5 श्रधानका वाचक है इसका निरंचायक 
चेतन स्वेतकेतुका स्वरूप कदापि नहीं हो 
ब्द प्रधानमें गौण है अथवा अनेकार्थक 






अधि ५ ७ ८- च 
०५ स्ू० ८-९ | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित 


ञ ९५५ 
३५ चमचे ञ च ! 
5 तू “सन्मान्रात्मांगतिनिप्टेय हि धंधा 
& ज्र शब्दः प्रतिशाविरोधा स्युच्ययप्रदर्शना थे: । सत्यपि - ा क रा फल 
प्र जिस हे * + वचन प्रतिजशाविरोधः 
प्रसज्येत्‌ | 00200) /॥ (८ सच विज्ञातमिति प्रतिज्ञातम्‌ | 'उत तमादेशमप्राश्ष्यों येनाश्रतं 
श्र्त २5 मतमविज्ञातं॑ विज्ञातमिति कथ्थ॑ सु भगवः: स आदेशो मवतीति यथा सोम्म्रैकेन 
सत्पिण्डन सब झून्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्भणं विकारों नामधेय॑ झत्तिकेत्येव सत्यम! । “एवं सोम्य 
किस का का 3 50॥॥00 58 / इति वाक्योपक्रमे श्रवणात्‌ । नच सच्छब्दवाच्ये प्रधाने 
ग्यवगकारणे है हेयत ते भो गत विज्ञात ५ आय 
वगकारणे ह पत्वेनाहयल्वेन वा विज्ञाते भाक्त॒वगा विज्ञातों भवति; अप्रधानविकार- 
त्वाद्भोक्तवगस्य । तस्मान्न प्रधानं सच्छब्दवा ब्द्वाच्यम ॥ ८ ॥ 
कुतश्च न प्रधान सच्छब्दवाच्यम्‌ ? 
स्वाप्ययात्‌ ॥ ९ ॥ 
सूूजाथ--श्रुति कहती है कि सुषुष्तिमें जीव सत्‌ शब्द वाच्य ब्रह्ममें ही लीन होता है, अत: 
सत्‌ शब्द वाच्य चेतन ब्रह्म है, अचेतन प्रधान नहीं । 


तदेव सच्छब्दवाच्यं कारणं प्रकृत्य श्रूयते-यन्रेतत्पुरुषः स्वपिति नाम सता सोम्य तदा 
संपन्नो भव॒ति स्वमपीतो स्रवति तस्मादेनं स्वपितीत्याचक्षते स्व ह्मपीतो भवति! ( छा० ६।८।१ ) 





च दब्द प्रतिज्ञामें विरोधका संग्रह दिखलानेके लिए है। यदि प्रधानका हेय भी कहा होता तो भी 
प्रतिज्ञाका विरोध प्रसक्त होता, क्‍योंकि कारणके विज्ञानसे ही सबका ज्ञान होता है, ऐसी प्रतिज्ञा की 
गई है । कारण कि “'डत तमादेशस०” (उद्दालक--हे श्वेतकेतु ! क्या तुमने आंचायंसे आदेश पूछा है? 
जिससे अश्रुत श्रुत हो जाता है, अमत मत हो जाता है और अविज्ञात विशेषरूपसे ज्ञात हो जाता है । 
[| यह सुनकर व्वेतकेतुने बीचमें पुछा | “कथं०” है भगवन्‌ ! वह आदेश कंसा होता है ? उद्दालक--- 
हैं सोम्य ! जिस प्रकार घटादिके कारण भूत एक ही मृत्पिण्ड ( मृत्तिकाके स्त्ररूप ) के ज्ञानसे सारे 
मृन्मय पदार्थोका ज्ञान हो जाता है, विकार केवल वाणीके आश्रय भूत नाममात्र हैं सत्य तो लक 
मृत्तिका ही है, 'एवं सोम्य०'--हे सोम्य ! इसका आदेश भी है ) इस प्रकार वाक्यके उपक्रम श्रति 
है। सम्पूर्ण मोग्य पदार्थोके कारण भूत सत्‌ शब्द वाच्य श्रधानका हेयत्व॒ अथवा अहेयत्वसे ज्ञान 
होनेपर भी मोक्‍्तृवगंका ज्ञान नहीं हां सकता, क्योंकि मोक्तृवग श्रधानका विकार नहों है, इसलिए 
प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य नहीं है ॥| ८ ॥ 
प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य क्‍यों नहीं है ? ु 
उसी सत्‌ दब्द वाच्य कारणको प्रस्तुतकर श्रुति कहती है--यत्रेतत्पुरुष:०” ( जिस सुषुप्ति 
अवस्थामें यह पुरुष स्वपिति---सोता है, ऐसा कहा जाता है उस समय हे सोम्य ! वह सद्रपके साथ 
सत्यानन्दी-दीपिका $ | 
मिथ्या है ) कारणसे कायंकी भिन्न सत्ता न होनेसे का रणके ज्ञानसे कार्यमात्रका ज्ञान होता है, अतः 
सबका अधिष्ठानत्वेन कारण होनेसे ब्रह्म ही सत्य है। मृत्तिकामें घटादिके समान यह हृश्यमान 
आकाश्ादि सारा प्रपच्च ब्रह्ममें कल्पित है । सर्वाधिष्ठान ब्रहके ज्ञानसे कार्यमात्रका ज्ञान हो जाता है 
अ्रधानके ज्ञानसे भोक्त॒वर्गंका ज्ञान न होनेसे प्रतिज्ञा बाधित होती है। बरह्मके ज्ञानसे भोक्‍्तृवग तथा 
.._ भोग्यवर्ग सबका ज्ञान हो जाता है, क्योंकि यह सम्पूर्ण भोक्तृवर्ग, भोग्यवर्ग सद्रूप ब्रह्मसे अभिन्न है । 
... इस प्रकार वेदान्तमें उक्त प्रतिज्ञा सवंथा निर्दोष है, अत! यह लिद्ध हुआ शक भणात> स॒त्‌ पक्द 


न्य लीं है ॥॥ / ॥॥। >्ज्् 
॥ | । हि क। &6%, $ ् 4 
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९ ब्रह्मसत्र-शाक्वर्भाप्य [ आ० १ पा० १ 
इति | एपा भ्रति स्वपितीध्येतत्पुरुषस्य छोक प्रसिद्ध नाम निवक्ति | स्वशब्दनहात्मीच्यत 
थः प्रकतः सच्छब्दवाच्यस्तमपीतो भवत्यपिगतों भवतात्यथः । अपिपृव॑स्यतेठयाथत्व॑ 
'सिद्धम: प्रभवाष्ययावित्युत पत्तिप्रढययोः प्रयोगदशंनात |” 'मन'प्रचारोपाधिविशेषसंवन्धा 
दिन्ठि यार्थान्‍्णज्ञ स्तद्विशेषापन्नो जीवो जागति। तद्वासन [विशिष्टः स्वप्नानपध्यन्मनःशब्द- 
वाच्यो भवति। स उपाधिदयोपरमे सुषुप्तावस्थायामुपा। अक्रतविशेषाभाचात्स्वा त्मनि 
प्रलीन इचेति 'स्वं छपीतो भवति' इत्युच्यते। # यथा हृदयशब्दनिवंचन शुत्या 4शितम- 
स या एव आत्मा ह॒दि तस्यैतदेव निरूक्त हृद्ययमिति तस्मारछुद्यमिति (छा० <4।३॥३) इति। यथा 
वा5शनायोदन्‍्यारशब्द प्रवृक्तिमूल दर्शायति श्रुतिः “आप एवं तद॒शित नयन्त तेज एव तत्पीत॑ 
नयते' ( छा० ६।८।३,५ ) इति च, एवं स्वमात्मानं सच्छब्दवाच्यमपाता भवताताममथ 


कस अर अनमाम..स्‍मम«»«»%..-स. 


एक रूप हुआ रहता है अर्थात्‌ वह अपने स्वरूपको ही प्राप्त हो जाता है । इसोसे उसे उस अव्स्थामें 
स्वृपिति' ऐसा कहते हैं, क्योंकि वह अपनेमें ही लीन होता है ) यह श्रति भी पुरुषके स्वपिति ( सोता 
है ) इस लोक प्रसिद्ध नामका निवचन करती है। श्व॒तिमें स्वशब्दसे आत्मा कहा जाता है, जो प्रकृत 
और सत्‌ शब्द वाच्य है। उसमें जीव अपीत होता है अर्थात्‌ लीन होता है ऐसा अथ हैं । अपि 
पवंक 'इण्‌' गत्यर्थक धातुका लय अथ [ व्याकरणमें ] प्रसिद्ध है क्योंकि प्रभव ओर अप्य दोनों 
शब्द उत्पत्ति और प्ररूय अथेमें प्रयुक्त हुए देखनेमें आते हैं। मनके प्रचार इन्द्रियों द्वारा अन्तः- 
करणका परिणाम वृत्तिरूप उपाधिविशेषके सम्बन्धसे विषयोंको ग्रहण करता हुआ उनके साथ 
ऐक्यकी अन्तिको प्राप्त हुआ [ विश्वसंज़्क ] जीव जागता है। जाग्रत्‌ अवस्थामें अनुभूत विषयोंकी 
वासनासे युक्त होकर स्वप्नोंको देखता हुआ मन शब्दसे वाच्य होता है। दोनों उपाधियोंके लंय होने- 
पर सुष॒प्ति अवस्थामें उपाधि जन्य विशेषके अभावसे वह स्व स्वरूपमें विछीन-सा होता है, अतः 
अपनेको ही प्राप्त हो जाता है, ऐसा कहा जाता है। 'स वा एष०' ( वह यह आत्मा हृदयमें है 
'हृदि अयम्‌-हृदयम्‌' यह हृदय है। यही इसका निरुक्त ( व्यूत्पत्ति ) है। इसीसे यह (आत्मा ) 
हृदय कहलाता है ) इसप्रकार हृदण हब्दका निवंचन जैसे श्रुतिसि दिखलाया गया है । तथा आप 
एव» 'तेज एव०” ( उस समय जल ही उस पुरुषके द्वारा भ्रुक्त अन्नको द्रवीभूतकर ले जाता है अर्थात्‌ 
रसादि रूपमें परिणत कर देता है, उसके पीये हुए जलको तेज ही ले जाता है अर्थात्‌ तेज जलूका 
शोषणकर उसे रक्त और प्राणरूपमें परिणत कर देता है ) इसप्रकार जेसे अशनाया और उदन्या' 
दब्दोंकी प्रवुत्तिका मूल श्रुति दिखलाती है। वसे ही सत्‌ शब्द वाच्य स्वरूपमें लीन होता है। 





सत्यानन्दी-दीपिका 


% यद्यपि “स्वं ह्पितों भवति' ( अपनेमें ही लीन होता है ) इस छ न्दोग्य श्रतिमें जीवका 
विलय कथन अयुक्त है, क्‍योंकि व्रिकय तो उत्पत्तिमद्वस्तुका होता है नित्यका नहीं । जीव तो नित्य 
है । तो'भी श्रुतिमें साक्षात्‌ नित्य जीवका विलथ नहीं कहा गया है, किन्तु अनित्य उपाधियोंका 
कारणमें विलय होनेसे तदुपहित जीवका भी गौणरूपसे विलय कहा गया है। इसका स्पष्टीकरण 
करनेके लिए भगवान्‌ भाष्यकार “मनः प्रचार” इत्यादिसे जाग्रत्‌ और स्वप्नावस्थाओंका वर्णन करते 
हैं। नेत्रादि इन्द्रियोंद्दारा घट आदि आकारमें परिणत अन्तःकरणकी बत्तिका नाम 'मनः प्रचार' है। 
उन वृत्तिरूप पाधियोद्वारा स्थुछु घट आदि विशेष पदार्थोका आत्माके साथ कल्पित सस्वत्थ 

॥ 30 ' नेत्राद हा न्द ६ " अर्थोका अनुभव करता हुआ स्थल देह रूप उपाधिके 
| प्ाः ननुष्य हैं! इसप्रकार ऐक्यरूप भ्रा को प्राप आत्मा 'विष्व' तामक होकर जागता 
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अधि० ५ सू० १० ] “पाजुवाद-सत्यानन्दी 

स्वपितिनामनिवचनेन देशयति । नच चेत ; जीपिकासहित ०५७ 

यदि पुनः प्रधानमेवास्मीयत्वात्स्वद्ब्देजेक चेतन पधान स्वरूपर 

मापचेत। भ्रत्यन्तरं च-'प्रालज...  नयोच्येत, एयमपि जन)... चेन प्रतिपद्रेत | 

््ति बा है. भशिनात्मना संपरिष्वक्तो न वाह किचन के. «पे सम्येतीति विरुद्ध 
षुप्तावर ध्प्ययं दर न वेते नो के 

इंत खु पक चेतने5प द्शयति । अतो यर्िसिन्नप्यय: है 5. 

सच्छब्दवात््य जगतः कारणं न प्रधानम ॥ ९ ॥ ये सवधां चेतनाना तञ्तन 


ऊँतश्र न प्रधान जञगतः कारणम्‌ ! 
सूत्राथ--सभी वेदा 234 कक 
लय 'ताम कारण ज्ञान न्‍ 
प्रधान नहीं । पान है। अत; चेतन ही जगत॒का कारण है, 
यदि ताकिकसमय इव वेदास्तेष्वपि 
घ 24 प्वपि भिन्ना भविष कल 
जगतः कारण, क्चिदचेतन प्रधान कचिदन्यदेवेति गएणावगतिरभविष्यत्कचिच्े तन ब्रह्म 
न्‍ ५ / 'पदन्‍्यदवेति, ततः कदाचित्प्रधानकारणवादानर 
'पापीक्षत्यादिश्रवणमकल्पयिष्यत। नत्वेतद्स्ति; समानेच हि सर्वेषु वेदान्तेषु चेतन कर 
णावगति३। ' पेज्वलत: ३ क हिल नकार- 
कर 5-5 | >थाउस्ज्वलतः सर्वा दिशो विस्फुलिज्ञा विग्रतिष्ठेर परप्रा77777___ न मेवेतरमादात्मन: सर्वे ग्राणा यथाय- सर्व प्राणा यथाय- 
इसी अथको श्रुति स्वपिति शब्दके निवंचनसे दिखलाती है। और इसप्रकार चेतन आत्मा अचेतन 
किन अभेदरूपसे आ्राप्त नहीं होगा । यदि आत्मीय होनेके कारण प्रधानको ही स्वशब्दसे कहा जाय 
भी चेतन अचेतनमें लीन होता है, यह कथन विरुद्ध ही होगा । प्राह्षेनाव्म ना०” ( प्राज्ञ आत्माके 
साथ ऐक्यको प्राप्त हुआ यह पुरुष न किसी बाह्य वस्तुकों और न किसी आन्तर वस्तुको ही जानता 
है) यह्‌ दूसरी श्रुति भी सुष॒प्ति अवस्थामें चेतनमें जीवका लय दिखलाती है। अत: जिसमें सभो 
चेतनोंका लय होता है वही चेतन सत्‌ शब्द वाच्य और जगत्‌का कारण है प्रधान नहीं ॥ ९॥ 
और किस कारणसे प्रधान जगत॒का कारण नहीं है ? 
ताकिक सिद्धान्तके समान यदि वेदान्तोंमें भी भिन्न-भिन्न कारण ज्ञान होता, कहीं चेतन ब्रह्म, 
कहीं अचेतन प्रधान और कहीं अन्य ( परमाणु आदि ) ही जगवृका कारण होता, तो कदाचित्‌ 
अवान कारणवादके अनुरोधसे प्रधानंके विषयमें 'ईक्षति' आदि श्रुतियोंकी कल्पना की जा सकती, परन्तु 
ऐसा नहीं है, क्योंकि सभी वेदान्तोंमें कारण ज्ञान समान ही है। 'यथाउग्नेज्बलतः०' ( जैसे प्रज्वलित 
अग्तिसि निकली हुई चिनगारियाँ सभी दिश्वाओंमें फंछती हैं, वसे ही इस आत्मासे समी प्राण 
सत्यानन्दी-दीपिका 
है। जाग्रत्‌ अवस्थामें अनुभूत पदार्थोके अनुरूप संस्कारों सहित मनसे युक्त होकर जीव अविद्याके 
परिणामात्मक स्वप्न पदार्थोकों देखता हुआ 'सोम्य तन्‍्मनः०' ( है सोम्य ! वह मन है ) इसप्रकार 
श्रुति प्रतिपादित मन छाब्दसे वाच्य होता है अर्थात्‌ अहं कर्ता, पी जे भोक्ता मैप 0५ मेष रुप 
उपाधिके साथ ऐक्यरूप श्रान्तिको प्राप्त हुआ आत्मा स्वप्नावस्थाम तेजस नामवाला होता है अं 
या गं गे णमें नेसे "मैं मनुष्य है, कत 
सुषुप्ति अवस्थामें स्थूल और सूक्ष्म दोनों उपाधियोंका कारणमें विलय हो | नु हे रे >्थ 
भोक्ता हैं! इत्यादि विशेष अभिमानके अभाव होनेके कारण केवल अविद्योपाधिक होकर 
६ 'स्वं ह्पितों भवति' इसप्रकार लय गुणके योगसे प्राज्ञ आत्मा 
अपनेमें लीनकी तरह कहा जाता है । 'स्वं ह्मपित 


3 जज जैसे ये हर सारी व्युत्पत्तियाँ यथाधं हैं, वंसे ही , 'स्वमाव्मानमपीतों भवतीति स्वपिति 
पु. ६८ * भी यथार्थ है । यहाँ श्रुति स्व दब्दसे अचेतन प्रधातका ग्रहण तहीं करती अपितु 
त्माका ही ग्रहण करती है ॥ ९ ॥ 
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| आअ० १ पा० १ 


९८ ब्रह्मसूत्न-शाकरभाधष्य 

3 के हवा एतस्मादात् काश: 
तन॑ विप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोकाः' (कौ० ३॥३) इति। [साई के है" भाहाह 
'घत्तः' (ते ' एवेदं॑ सर्वम/ (छा० ७।२६।१) इति | 'आत्मन एप भ्राणों जायते 
संभूत: (तै० २।१) इति। आत्मन एवंद र / 


व॑ दर्शायन्ति सर्व वेदान्ताः। आत्मशब्दश्व चंतनवचन 
हि च्रतनकारणत्वे समानगतित्वम, 
कारणम ॥ १० ॥ 


( प्र० ३३ ) इति चात्मन: कारणर । 
इत्यवोचाम । महज प्रामाण्यकारणमेतयदढे दान्तवाक्यान | 
चक्षुरादीनामिव रूपादिषु । अतो गतिसामान्यात्सव््॒ञ ब्रह्म जगत: 

कुतश्च सर्वज्ञ ब्रह्म जगतः कारणम्‌ * 

श्रुतत्वाच ॥ १९१ ॥ 

पदच्छेद--श्रुतत्वात्‌, च । ; 

सूत्राथ--और 'स कारणम्‌” इसप्रकार श्रुतिमें स्वशब्दसे सर्वज्ञ ब्रह्म ही जगत्‌का कारण 
कहा गया है। अतः सवज्ञ ब्रह्म ही जगत्‌का कारण है । 

»& स्वशब्देनेव च सर्वज्ञ ईश्वरो जगतः कारणमिति श्रूयते श्वेताश्वतराणां मन्त्रो- 
पनिषदि सज्ञमीश्वरं प्रकृत्य-स कारणं करणाधिपाधिपों न चास्य कश्रिज्जनिता न चाधिपः' 
(श्वे० ६९) इति | तस्मात्सवज्ञ ब्रह्म जगतः कारणम्‌, नाचेतन प्रधान मन्यछ ति सिद्धम्‌ ॥११॥ 


( इन्द्रियाँ ) यथा स्थान ( गोलक ) में प्रादुर्भत होते हैं, प्राणोंसे तदुपकारक सूर्य आदि देवता प्रकट 
होते हैं, तदनन्तर देवोंसे लोक ( इन्द्रियोंके रूप आदि विषय ). उत्पन्न होते हैं और “तस्माद्वा० 
( इस सद्रप आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) “आत्मन०” ( आत्मासे यह सारा जगत्‌ उत्पन्न हुआ ) 
- आत्मन०” ( आत्मासे प्राण उत्पन्न होता है ) इस प्रकार सभी वेदान्त आत्मा कारण है” यह 
दिखलाते हैं। आत्मशब्द चेतन वाचक है यह हम कह चुके हैं। जैसे चक्ष्‌ आदि इन्द्रियोंमें रूप 
आदि विषयक ज्ञान समान है, वसे ही वेदान्त वाक्‍्योंका चेतन कारणत्वमें जो समान ज्ञान है यही 
प्रामाण्य होनेमें महान कारण है। इस कारण--वेदान्त वाक्योंसे चेतन कारणत्व अवगति समान 
होनेके कारण सवज्ञ ब्रह्म जगत॒का कारण है ॥| १० ॥ 

और किस कारण सवज्ञ ब्रह्म जगत॒का कारण है ? 

सवज्ञ ब्रह्म जग़त्‌का कारण है ऐसा स्वशब्द ( ईद्वर वाचक शब्द ) से ही श्रुति कहती है, 
क्योंकि व्वेतारवेतरोंके मन्त्रोपनिषदमें सर्वाज्ञ ईश्वरको प्रस्तुतकर “स कारण०” ( वह सर्वज्ञ परमेश्वर 
समीका कारण है और इन्द्रियाधिष्ठाता जीवका स्वामी है। उसका न कोई उत्पत्तिकर्ता है और न 


कोई स्वामी है ) ऐसा कहा गया है। इसलिए यह सिद्ध हआ कि सववे जग 
अचेतन प्रधान अथवा अन्य कोई नहीं ॥ ११॥ ट ज्ञ ब्रह्म ही जगत्‌॒का कारण है 


सत्यानन्दी-दीपिका 

# यद्यपि 'तदेक्षत” ( उसने ईक्षण किया ) इत्यादि श्ुतिसि कारणमें केवल ईक्षण मात्र प्रति- 

पादित है। सर्वज्ञत्व नहीं, तो भी ईक्षण कर्तामें अपना चेतन वाचक “सवंवित्‌' शब्द भी है। 
स विश्वकृद्रिश्वविदाव्मयो निज्ष * कालकालछों गुणी सवविद्यः । ( वह विश्वका कर्ता, आत्मयोनि (स्वयंभ्रु) 
ज्ञाता, कालका अरक, अपहतपाप्मत्वादि गुणवात्र और सभी विद्याओंका आश्रय और जो सवंवित्‌ है ) 
'यः सवज्ञ:सववित्‌' “अतः समुद्रा गिरयश्व सब स्मात्स्यन्दन्ते सिन्‍्धवः सर्वरूपाः' ( मुण्ड० 
२।१।९ ) ( उस परमेदवरसे ही सभी समुद्र और पव॑त उत्पन्न हुए हैं, इसीसे गज्भा, सिन्‍्धु आदि 
विविध नदियाँ बहती हैं ) इसप्रकार सभी उपनिषदोंमें यही सिद्ध होता है कि सववज्ञ, सवंशक्ति ब्रहम 
कर ये है, 73: आह जड़ प्रधात अथवा परमाणु आदि नहीं । पवपक्ष में जोवका प्रधानके साथ 
उपासना करता मा फल कम न्तमें ब्रह्म तथा प्रत्यग्रात्माका अभेदरूपसे 





भ्ि० ५ सं? . भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित 


( ६ आनन्दमयाधिकरणम्‌ | घू० १२-१६ ) 

'जन्माद्यस्य यतः' इत्यारभ्य श्रुतत्वाअ्' इत्येवमन्तेः 
बक्यानि तेपां सर्वक्ष सर्वेशक्तिरीश्वरो ज़गतो जन्मस्थितिल्यकारणमिस्येतस्पार्थस्प प्रति- 
पादकत्यं न्यायपूवक प्रतिपादतम । गतेसामान्योपन्यासन जञ सब वेदान्ताश्रेतनकारण- 
बादिन ईति व्याल्यातम तः जय प्रन्थस्य किमुत्थानमिति। ७ उच्यते,-द्विरूपं हि 
ब्ह्मावगम्यते, न|मरूपविकारभदोपाधिविशिएं, तह्रिपरीतं च सर्वोपाधिविवर्जितम | “यत्र 
हि द्वैतमिव भवति तदि्तर इतर पद्यति यत्र त्वस्य सवमा [त्मेवाभूत्तत्केन के पहग्रेत! (ब्रृह० ४9।५। १०) 
थ्यत्र तान्‍्यत्पश्यति नान्‍्यच्छूणोति नान्यद्विजानाति स भूमा5थ यत्रान्यत्पव्यत्यन्यच्छणोत्यन्यद्विजा- 
वांति तद॒लपं यो वे भूमा तद॒स्इतमथ यदृल्पं तन्मत्यम्‌! ( छान्दो० ७२४।५ ) 'सर्वाणि रूपाणि 
चित्य धीरों नामानि कृत्वा5मिवदन्यदास्ते' ( त० आ० ३॥१२।७ ) 'निष्कलं निष्क्रियं शान्तं 
निरवर्य निरक्षमम्‌ । अख्टतस्थ पर सतु दुग्धन्धनमिवानलम्‌' ( इवे० ६।१९ ) "नेति नेति' (ब्रू० 


९९, 


सूत्र यान्युदाह्॒तानि वंदान्त- 





'जन्माथस्थ यतः सूत्रसे लेकर '्रुतत्वाच्न' पय॑न्त सृत्रोंसे जो वेदान्त वाक्य उदाहृत किए गए 
हैं वे सर्वज्ञ सवंशक्ति ईश्वर जगत्‌के जन्म स्थिति और छूयका कारण है इसी अथंके प्रतिपादक हैं, 
यह बात युक्ति पूर्वक कही गई है। सभी वेदान्त वाक्योंमें कारण विषयक अवगति समान है, इस 
कथनसे सारे वेदान्त वाक्य चेतनवादी हे ऐसा व्याख्यान किया गया हे तो अग्रिम ग्रस्थका आरम्म 
क्यों किया जाता है ? इसपर कहते हैं--नाम रूपात्मक विकार विशेष उपाधिसे युक्त और उससे 
विपरीत सभी उपाधियोंसे रहित, इसप्रकार ब्रह्मके दो रूप अवगत होते हैं । ज॑से कि “यत्र हि०? ( जहाँ- 
अविद्यावस्थामें दृत-सा होता है वहीं अन्य-अन्यको देखता है किन्तु जहाँ-विद्यावस्थामें उस विद्वानके 
लिए सब आत्मा ही हो गया तो उस समय किस करणसे किस विषयको कौन देखे ) और “यत्र०” 
( सनत्कुमार--जहाँ व्यापक आनन्‍दस्वरूप आत्मामें स्थित हुआ विद्वान अपनेसे भिन्न कुछ और 
नहीं देखता, कुछ और नहीं सुनता, कुछ और नहीं जानता वह भूमा-व्यापक ब्रह्म है और जहाँ अपनेसे 
भिन्न कुछ और देखता है कुछ और सुनता है, कुछ और जानता है बह अल्प-परिच्छिन्न है, जो 
भूमा है वही अमृत है और जो अल्प है वह मत्थ-मरणशील है ) 'सर्वाणि०” ( जो परमेश्वर सब 
देव, मनुष्यादि शरीरोंको उत्पन्नकर यह देद है, यह मनुष्य है, इत्यादि नाम रखकर उन नामोंसे 
स्वयं व्यवहार करता है ) “निष्कलं०” ( कला रहित-अवयवरहित, निष्क्रिय, शान्त, रागादि दोष रहित, 
निर्लेप--पापादि रहित, अमृतत्वका उत्कृष्ट सेतु और जिसका ईन्धन जल चुका है उस धूम रहित 


सत्यानन्दी-दीपिका :- रस कली 
# वेदान्त शास्त्रमें सगुण तथा निगुुण ब्रह्मके प्रतिपादक अनेक वाक्य देखनेमें आते हैं, उनमें 


कौन-से सगुणकी उपासना द्वारा निग्ुण ब्रह्ममें समन्वित होते हैं और कौन-से साक्षात्‌ निगुंण ब्रह्ममें 
समन्वित होते हैं। इस प्रकारकी जिज्ञासा अग्रिम ग्रन्थके आरम्भमें हेतु है। मगवान्‌ भाष्यका रने सगुण 
और निगुंण ब्रह्मके प्रतिपादक “यत्र हि द्वेतमिव” “यत्र नान्‍्यत्पश्यति' इत्यादि अनेक वाक्य उद्धृत किये 
हैं। माया उपाधि विशिष्ट सगुण ब्रह्म और दूसरा माया उपाधिसे रहित निगुंण ब्रह्म इस प्रकार ब्रह्मके 
दो रूप हैं। यद्यपि ब्रह्म एक ही है, फिर भी उपाधिके भाव और अभावके कारण ब्रह्मके दो रूप 
श्रुतियोंमें कहे गये हैं। इसलिए उपाधि सहित सगुण ब्रह्म निगुंण ब्रह्मसे भिन्न परिच्छिन्न तथा मिथ्या 
है, क्योंकि उसकी उपाधि परिच्छिन्न तथा मिथ्या है, इससे उसे भी ऐसा ही कहा जाता है। इस प्रकार 
ब्रह्मके दो रूप माननेमें कोई विरोध नहीं है । “निष्कलं' इस श्रुतिमें सेतु शब्द लोकिक सेतुके समान 


तत्त्वमसि, अहं ब्रह्मास्म' इत्यादि वैदान्त वाक्‍्योंसे उत्पन्न / ब्रह्मकार वृत्तिमें स्वयं स्थित या प्रति- 
ब्िम्बित ब्रह्म संसार सागरसे पार ले जाने ( मोक्ष प्राप्ति ) में एक मात्र साधन है । 
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जद * 9 ति ५ ० 
न्यूनमन्यत्स्थान संपूर्णमन्यत्‌ इति चव॑ सहस्रशो 
न न्‍्तं व्क ते ४ आरावि चय ध्््‌ चच ५ 
विद्याविद्याविषयभेदेन बह्मणो छ्विरूपतां दर्शयन्ति वेद हलवा पवन 
ब्रह्मण उपास्योपासकादिलक्ष्णः सर्वो व्यवहारः। तत्र रे 3 कस | बेचा गण मा 
भ्युदयार्थानि, कानितचिस्क्रममुक्स्यर्थानि, कानिचित्कमंसमदधयथा।न। तर न विशेषोषा- 
जय >> व । एक एच तु परआत्मेश्वरस्तेस्तेगुणविशेषे+वाश'ए किलर, आप भर्वात, 
कद ० डे रख 28 थे ने संबद्ध भव ते ड €*.. रस हु 
तथापि यथागुणोपासनमेव फलानि भिद्यचन्त। त या पद हि ० 'ति श्रुक्ते, 
“यथाक्रतुरस्मिल्लोके पुरुषो भवति तथेतः प्रेत्य भवति (छा० ३।१४।१ ) इति न सम तेथश्च-यं 
यं वापि स्मरन्‍्मावं त्यूजत्यन्ते कलेवरम्‌ | त॑ं तमबेति कोन्तेय सदा तद्भावमावितः ॥ ( गी० ८।६ ) 


धर 
२।३।६) 'अस्थूलमनणु' (च्वु० ३१८८) इति, 


प्याज 7 ऋऋचचउइजाओ 
अग्निके समान ( देदीप्यमान ) देवकी मैं शरण लेता हूँ )। 'नेति०” ( यह नहीं, हर नहीं, ऐसा ) 
अस्थूछम5? (जो नोस्यल है और न सनम 0 श न्‍्यन < एग न्वन-अल्प स्थान हे आर दूसरा 
सम्पूर्ण स्थान है अर्थात्‌ सोपाधिक सगुण ब्रह्म अल्प और उपाधिरहित निग्रुण त्रह्म 8ण-व्यापक है ) 
ऐसे सहस््र वाक्य विद्या और अविद्याके विषय भेदसे ब्रह्मके दो रूप दिखलाते हैं । उसमें अविद्या- 
वस्थामें उपास्य उपासक आदि लक्षण सभी व्यवहार ब्रह्ममें होते हैं। उपासनाओंमें ब्रह्मकी कई एक 
उपासनाएं अभ्युदयके लिए हैं, कई एक ( दहरादि ) उपासनाए क्रममुक्तिके लिए हैं और कई एक 
कमसमृद्धिके लिए हैं। गुणविशेषसे तथा उपाधिभेदसे उनका परस्पर भेद है। यद्यपि उन-उन 
गुण विदशेषोंसे विशिष्ट एक ही ईश्वर परमात्मा उपास्य है, तथापि जिस गुणकी उपासना होती है 
तदनुसार भिन्न-भिन्न फल होते हैं, क्योंकि “च॑ तथा०” ( उसकी जिस-जिस रूपसे उपासना करता है 
वसे ही रूपको प्राप्त होता है ) और “यथा क्रतु०” ( इसलोकमें पुरुष जसे नि३चयवाला होता है वंसे 
ही यहाँसे मर कर जानेपर होता है ) इस प्रकारकी श्रुति और “य॑ यं०' ( हे कुन्तीपुत्र ! मनुष्य जिस- 
जिस भी भावका स्मरण करता हुआ अन्तकालमें शरीर छोड़ता है, उस भावकी भावनावाला वह पुरुष 
उस-उस मावको ही प्राप्त होता है ) ऐस्ती स्मृति है। यद्यपि एक ही आत्मा जड़ और चेतन सभी 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# अब अगवान्‌ साष्यकार तत्र” इत्यादिसे अविद्या विषयक विचार करते हैं-निगुंण ब्रह्मके 
ज्ञानके लिए कल्पित प्रपच्चका आश्रयकर उसके बाध होनेसे पहले “गुड़जिह्नान्याय'से तत्‌ तत्‌ फलके 
लिए उपासनाओंका विधान किया गया है। उनका भी चित्तकी एकाग्रता द्वारा ब्रह्मज्ञान ही मुख्य 
फल है, इसलिए इनका भी महातात्पय॑ ब्रह्ममें हो है। उपासनाओंका अवान्तर फल इस प्रकार है-- 
जी नाम अद्यत्युपास्त ( छा० ७।१।५ ) ( जो कोई उपासक 'ताम' ब्रह्म है, ऐसी उपासना करता 
कण पल पाप पुर पा जप पल आप ता है का 
लगें बडे अं फल क्रम उपास 
बलसे ब्रह्मलो उहुचकर वहां ब्रह्माद्वारों ब्रह्म ज्ञान श्राप्तकर मुक्त हो के ला। हे । ४40 2800 वि 


विवरण ( त्रु० सू० १॥३। १४७४ ) में द्रष्टव्य है । 
प्रोीथमुपासीत' ( छा० द्‌ ब्‌यव 
भूत वर्णात्मक ३ ( ओंकार ) की उपासना करे उपासात ( छा० १॥१॥१ ) ( उद्गीथके कवर 














इसलिए उनका 

£ “कई -. अशी जुण अनेक हैं, ध्मान करने शक 
_उपाधियोंके भेदसे उपहित भी मिशन 
पद, उपास्यभेदसे उपासनाका मेंदे 


हृदय, आदित्य आदि उपा। | य -स्था 
है, उस-उस गण 


-+ |) हि ह 
'क हि के है. 






न्ड हा 
ऊँ हे जिया है 


केक लत हिल 


00 


अधि० ५ खू० १२ | भापाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित 


४ द्यप लकी या बभूर न्‍ थावरज झ््मे 
इृति ।# दे येक *5क-+. हज स्थावरजझमेषु गूहः, तथापि चित्तोपाधिविशेषतार- 
तस्यावात हे, कूट्र प्यस्थकरूपस्थाप्युत्तरोत्तरमाविष्कृतस्य तारतम्यमैश्वर्यर्ता 
विशेषेः भ्रूयते- तस्थ य आत्मानमाविस्तरां वेद! (ण० आ० २।३।२।१ ) हृत्यश्न । स्द्ता हा >अक ४ 
भूतिमत्सत््वं श्रीमदृजितसेव वा । तत्तदेवावगच्छ त्व॑ मम तेजों5शसंभवम्‌ ॥ (गी हि । थ के न 
ह ँ न्‍83% ३ 3 4०।४१ ) इति यत्र 
यत्र कक राशन ये तल ईश्वर *प्युपास्यतया चोद्यते। एवमिहाप्यादित्यमण्डल 
हिरण्मयः पुरुषः सवपाप्मोदयलिझ्ञत्पर णए्चेति वक्ष्यति | एवं आकाशस्तल्िड्ञतत' ( हल ० 
१।१।२२ ) इत्यादिषु बे सद्योमुक्तिकारणमप्यात्मज्ञानमुपाधिविशेषद्धारे णोप- 
द्श्यिमानमप्यविवक्षित पाधिसंबन्धविशे प परापरविषयत्वेन संदिह्ममानं वाक्यगतिप र्या- 
लोचनया निणतव्यं भवति। यथ्थेहेव॒ तावत्‌ 'आनन्दमयो ५ भ्यासात! इति 


स 250 कील $६ सात्‌ इति। एवमेकमपि ब्रह्मा- 
पेक्षितोपाधिसंबन् निरस्तोपाधिसंबन्ध॑ च्ोपास्यस्वेन जषेयत्वेन च वेदान्तेपृपदिश्यत इति 
प्रदर्शयितुं परो अ्न्थ आरभ्यते। यज्च 'गतिसामान्यात्‌' इत्यचेतनकारणनिराकरणमुक्तम, 


तदपि वाक्यान्तराणि त्रह्मविषयाणि व्याचक्षाणेन्र त्रह्मविपरीसतकार णनिष घेन प्रपञश्चयते- 


भूतोंमें गूड ( छिसा हुआ ) है, तथापि चित्तरूपी उपाधिविशेषके तारतम्यसे उत्तरोत्तर अभिव्यक्त, 
कूटस्थ नित्य एकरूप आत्माका ऐद्वय शक्तिविशेषसे तारतम्य “तस्य०! ( उस उक्थरूप पुरुषके 
शरीरमें वतमान- चिद्रप आत्माको जो पुरुष अतिशय जानता है--उपासना करता है ) इस श्रतिमें 
सुना जाता है । ओर “यद्यदू०” ( इसलिए हे अजुन ! जो-जो ऐश्वयं शाली कान्तियक्त एवं उत्कृष्ट वस्तु 
है उस-उसको तुम मेरे तेजके अंशसे ही उत्पन्न हुईं जान ) इस प्रकार स्मृतिमें भी है। जहाँ-जहाँ 
विभूति आदिका अतिशय है. वह-वह ईश्वर है, इस प्रकार उसका उपास्यरूपसे विधान किया जाता 
है । इस प्रकार यहाँ ( सूत्रमें ) मी आदित्यमण्डलमें हिरण्यमय पुरुष है वह सब पापोंसे रहित होनेके 
कारण परमात्मा ही है, ऐसा ( ब्र० सू० १।१।२० .) सूत्रमें कहेंगे । इस प्रकार ( ब्र० सू० १।१।२२ ) 


इत्यादि सूत्रोंमें मी समझना चाहिए । इस प्रकार विदेह मुक्तिका कारण आत्मज्ञान भी उपाधि विशेष 
द्वारा उपदिश्यमान होनेपर भी और उपाधि सम्बन्ध विशेष विवक्षित न होनेसे पर विषयक है अथवा 


अपर विषयक है ऐसा सन्‍्देह होता है, अतः तात्पयका पर्यालोचनकर उसका निर्णय करना चाहिए। 
जैसे कि यहीं 'आनन्दमयो3भ्यासात्‌' सूत्रमें किया है। इस प्रकार एक ही ब्रह्म उपाधि सम्बन्धकी अपेक्षा 


उपास्यरूपसे और उपाधि सम्बन्ध रहित ज्ञयरूपसे वेदान्त वाक्योंमें उपदिष्ट है, यह दिखलानेके लिए 
अग्रिम ग्रन्यका आरम्म किया जाता है। “गतिसामान्यात्‌” वेदान्त वाक्योंसे ब्रह्म कारणविषयक 


ज्ञान समान होनेसे अचेतन कारणका जो निराकरण कहा गया है, उसका भी ब्रह्म विषयक अन्य 
वाक्योंका व्याख्यान करनेकी इच्छावाले सूत्रकार किम कारणके निषेधसे विस्तार करेंगे--- 
न्दी- [ 

उपासना भेदसे फलका भेद होता है । धन श्रुति और स्मृति भी उद्धृत किये गये हैं ॥ लछोग 
राजाकी उपासनाकी तरह परमात्माकी जिस-जिस रूपसे उपासना करते हैं उस-उस रूपको प्राप्त 
करना ही उनके लिए फल होता है । ह 

# बुद्धि आदि उपाधिकी शुद्धिके तारतम्यसे ऐश्वयं, ज्ञान आदिका तारतम्य विशेष होता है । 
इस भेदसे एक रूप आंत्माका मनुष्य आदिसे लेकर हिरण्यगर्भ पर्यस्त उत्तरोत्तर ऐश्वर्यादिके उत्तषका 
आविर्भाव सुना जाता है । उपास्य उपासक भावमें भी अल्प उपाधिवाल्ा आत्मा उपासक ओर उत्कृष्ट 
उपाधिवाला आत्मा उपास्य है । इस तरह उपाधिको लेकर यह सारा तारतम्य है । के त्रहमेत्यु- 
पासीत” यहाँ आदित्य आदि भी जीवरूपसे उपास्य नहीं हैं किन्तु ईश्व ररूपस उपास्थ हैं, इसमें 
भगवान्रु भाष्यकार “आकाद्ास्तल्लिज्भात्‌' इत्यादिसे भगवान्‌ सृत्रकारकी सम्मति देते हैं. कि इस सूत्रमें 
आकाश शब्दसे भी परमेश्वरका ही प्रहण किया गया है । 


१०१ 


ध््  अनआ |! 
/ ॥ ४ हे 
है है 
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5 + || 
आनन्दमयोथ्भ्यासात्‌ ।॥| 8 
नन्दमय: भ्यासात । पे 
पदच्छेद--आ हक, ली आत्मा55नन्‍्दमय:” इस श्रुतिमें आनन्दमय परमात्मा 
(हक 0090 4/6-: नेक वार अभ्यास देखा गया है। 
ते गें शब्दका ब्रह्मके लिए अनेक 
ही है जीव नहीं, (अभ्यासात्‌ ) क्योंकि आनन्द ४ यतसल 
३ ५ * £ प्रन्नोमयं विज्ञानमय चाजुक्रस्याम्नायत दल 
# तत्तिरीयके5न्नमयं प्राणमय मनामय । गअग लच संशय नि 
एतस्माद्विज्ञानमयात्‌। अन्यो5न्तर आत्मानन्द्मय: (ते० र॥ ) ई कक 3 
देन परमेवच ब्रह्मोच्यते यध्प्रक्रम सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ( ते० २॥१ ) इति; 
नन्‍्दमयराब्देन परमंव नब्रह्मोच्यत यत्य्रकतम स्‍ >" स्य 
84 4! आक कु मेति। कि तावत्पाप्त ? # ब्रह्मणो<्र्थान्तरममु 
किवा 5क्ममयादिवद्‌त्रह्मणो ध्थौन्‍्तरमिति । हंपतितत्यात । अथाणि 
आत्मानन्दमयः स्यात्‌। कस्मात्‌  अन्नमयाद्यमु ब्यात्मप्रत्रा यो > इछायरत्वथ बा । 
वॉन्तरत्वादानन्दमयो मुख्य णवात्मेति; न स्यात्प्रियाद्यययवयोगाच्छातरवश्र 
6 अर दिसंस्पशः स्यात्‌ | इह तु 'तस्य प्रियमेव शिरः” इत्यादि 
मुख्यश्वेदात्मानन्द्मयः स्थात्‌, न भ्ियादिखिंस्पशः स्यात्‌ । इह तु & 
भ्रयते | शारीरत्व च श्रयते-तस्यपेष एवं शारीर आत्मा। यः पूवस्य' इति। तस्य पूर्वस्य विज्ञान- 
5 5 | > ; हि 
मयस्येष एवं शारीर आत्मा य एव आनन्द्मय इत्यथः। नच सशरीरस्य खतः प्रिया 
प्रियसंस्पशों वारयितुं शक््यः। तस्मात्संसायवानन्दमय आसः्मेत्येव प्राप्त, # इदमुच्यते- 
तैत्तिरीयक उपनिषदमें क्रमश: अनज्नमय, प्रागमय, मनोमय, और विज्ञानमयका आत्मरूपसे 
उपक्रमकर “तस्माद्वा ०” ( उस विज्ञानमयस भिन्न उसके अन्तर आत्मा आनन्दमय है ) ऐसा श्रुति 
कहती है । इससे सन्देह होता है कि कया यहाँ आनन्दमय शब्दस परब्रह्म ही कहा जाता है, जो “सत्य 
ज्ञानमनन्त ब्रह्म इस प्रकार प्रक्ृत है अथवा अन्नमयादिके समान ब्रह्मसे भिन्न पदा्थ ? तब क्‍या प्राप्त 
होता है ? पूव॑पक्षी---आनन्दमय ब्रह्मसे भिन्न पदार्थ अमुख्य आत्मा होना चाहिए, क्योंकि अन्नमयादि 
अमुख्य आत्माके प्रवाह ( परम्परा ) में पठित है । परन्तु सर्वान्तर होनेसे आनन्दमय मुख्य आत्मा ही 
होना चाहिए ? ऐसा नहीं हो सकता, कारण कि उसमें प्रिय आदि अवयवोंका योग तथा श्ञारीरत्वका 
श्रवण है। आनन्दमय यदि मुख्य आत्मा होता तो उससे प्रियादिका सम्बन्ध न होता । परन्तु यहाँ तो 
'तस्य० ( उसका प्रिय ही शिर है ) इत्यांदि श्रुति है। और “तस्यैष०” ( यह जो आनन्दमय है यही 
उस धू्वका शारीर आत्मा है ) यह शारीरत्वकी श्रुति है। उस पूर्व विज्ञानमयका यही शारीर आत्मा 
है जो यह आनन्दमय है, ऐसा अथ है। सशरीर होनेपर प्रिय और अप्रियके सम्बन्धका निवारण नहीं 
किया जा सकता, इसलिए आनन्दमय संसारी जीवात्मा है। इस प्रकार प्राप्त होनेपर उसके निरा- 
सत्यानन्दी-दीपिका ै 
पक औँ तस्माद्वा यह तंत्तिरीयक वाक्य इस अधिकरणका विषय वाक्य है 
विज्ञानमयसे भिन्न उसके आन्तर आनन्दमय आत्मा 


जो आत्मबुद्धि है उसे पू्व॑-पुव॑ कोशोंसे हटाती हुई 
करण करती हुई श्रुति आनन्दमयमें आत्मबुद्धि कराती 
अन्नमय है। समष्टि प्राण, मन और बुद्धि हिरण्यग 


। इस उपनिषदमें प्रतिपादित 
है अर्थात्‌ अज्ञानी पुरुषोंकी अज्नमयादि कोशोंमें 
अन्तमें विज्ञानमय कोझामें से आत्मबुद्धिका तिरा- 
है। यहाँ अन्नका विकार प्रसिद्ध यह स्थल शरीर 
शा हैं व्यष्टि प्राण, मन तथा बुद्धि क़मसे 
म्ब॒ चंतन्‍्य आलनन्‍्दरूप ईदवर है उसका 
प्रतिब्रिम्ब जीव है। इस प्रकार जमे गत, प्राणमय, न 3:202% तथा 
'यहँ दृलिारके महाबुपार झानत्दमय हो जे स्थित करे हैं। है 
घब्दसे 'मयट' प्रत्यथ हक रे ही नरह्य है, पहले इसपर विचार किया जाता है 
23 _ प्रत्द सिद्ध हुआ है। 'मयद्‌' प्रत्ययका अर्थ विकार 


्त् ऐ ५ 
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० ानया | 

अधि ५ स्‌० ९३ | क्‍ /पाउवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १०३ 
'आनन्दमयो+ दा लोक . वात्मा55नन्‍्दमयों भवितुमहति । कत: 

न्षेव ह्यात्मन्यानन्दशब्दो बहुरत्वो प्भ्यस्यते | अ ड 
इ्ति तस्येव रसत्वमुक्त्वोच्यते-रस _ द्यवाय लब्ध्वा55नन्दी भवति' इति, 'को होवान्याः 
प्राण्यात्‌ | "डे आकार आनन्दो न स्‍्यात्‌। ण्ष हावानन्दयाति' ( ते० ७ ) ३ ०म ३ 
भीमा सा भवति , 'एतमानन्द्मग्रसात्मानमुपसंक्रामति', आनन्द॑ ब्रह्मणो विद्वान न विभेति कत डा 
( तेत्ति० २८,९ ) इति। 'आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ ( तेत्ति० ३॥६ ) ति हम 
'विज्ञानसानन्दं ब्रह्म ( बृ० ३॥९।२८ ) इति ब्रह्मण्येवानन्द्शब्दो दष्ठः। एवमानन्द्शब्दस्य 
बहकृत्वो त्रह्मण्य भ्यासादानन्दमय आत्मा ब्रह्मेति गम्यते। 5 यत्तक्तमन्नम्रयाद्रमुख्यात्म- 


तेतः प्यमुख्यत्वमिरि भर 8 
प्रवाहपतितत्वादानन्दमयस्याप्यमुख्यत्वमिति, नासो दोष: आनन्दमयस्य सर्वान्तरत्वात्‌ 
___. >_ +«49020-25- 4-3 अली. ज जन 2-2 33 अज-2> जि 335 पक 5८20 5222. 52... मेक 2 


करणाथ “आनन्दसयो०' यह सूत्र कहा जाता है। परमात्मा ही आनन्दमय हो सकता है। क्योंकि 
उसमें उसका अभ्यास है। परमात्मामें ही आनन्द शब्दका वार-वार अभ्यास है। आनन्दमयको 
प्रस्तुत कर 'रसो बे०' ( निश्चय वह आनन्द है ) इस प्रकार उसीका रसत्व कहकर 'रस _ होवायं०” 
( यह पुरुष रसको प्राप्त कर ही आनन्द युक्त होता है ) 'को ह्ोवान्यात्क:०' ( यदि आकाश-ह॒दया- 
काशमें स्थित यह आनन्दरूप आत्मा न होता तो कौन व्यक्ति अपान व्यापार ( निःश्वास ) करता और 
कौन प्राण व्यापार ( उच्छवास ) करता, अतः यह आत्मा ही सबको आनन्दित करता है ) सिषा०' 
( यह आनन्‍्दका विचार होता है ) 'एतम०” ( विद्वान्न उस आनन्दमय आत्माको प्राप्त होता है ) 
'आनन्दं ब्रह्मणो०” ( ब्रह्मके आनन्दकों जाननेवाला' किसीसे भयभीत नहीं होता ) आनन्‍दो० 
( आनन्द ब्रह्म है, ऐसा भूगुने जाना ) ऐसा श्रुति कहती है । 'विज्ञानम०” ( विज्ञान आनन्द ब्रह्म 
है ) इसप्रकार अन्य श्रुतिमें भी ब्रह्में ही आनन्द शब्द देखा गया है। इस तरह आनन्द 
शब्दका ब्रह्ममें बहुत वार अभ्यास होनेसे आनन्दमय आत्मा ब्रहा है। ऐसा ज्ञात होता है। 
जो यह कहा गया है कि अन्नमयादि अमुख्य आत्माके प्रवाहमें पठित होनेसे आनन्दमय भी के 
आत्मा है। यह दोष नहीं है, क्योंकि 824. हम आन्तर है। मुख्य आत्माका ही उपदेश 

सत्यानन्दी-दीपिका नल 
तथा प्राचुयं ( बहुत ) है। गत ईक्षिति! अधिकरणमें गौण और मुख्य ईक्षण दोनोंके तुल्य न होनैसे 


संशय नहीं होता, क्योंकि गौण प्राय पाठ निश्चायक नहीं होता । / है हि मर पक 
प्रत्यय विकार और प्राचुय दोनोंमें मुख्य होनेसे संशय होनेपर अन्नमयादि विका अन्न 
मयका पाठ होनेसे यह निश्चय होता है. कि आनर्ढका हे ० >> करते हैं---.सर्वान्तर 
दाहरण संगतिसे “किं तावत' से पूव॑पक्ष करते हैं। अब #: हर का है कै 
/. 7757 जज ही गराण शरता चाहिए, क्योंकि उसमें अनेक वार 
# यहां आनन्दमय शब्दसे परमात्मा “ गो तो इससे 
आनन्द छाब्दका प्रयोग किया गया हैं। यद्यपि 53 हे न जैसे यहां 
आनन्दमय शब्द ब्रह्मका वाचक नहीं हो सकता है. तो “पक से ही आनन्‍्दमयके प्रकरणमें 
ज्योतिष्टोमके प्रकरणमें । तिः । दंब्दका अथ ज्योतिशेम है, प्स ह्‌ | नन्दमयमें 
। पठित आ भी हक वाचक है इसलिए आतन्दशब्दका अभ्यात्त है 
 /०त आनन्दपद आनन्द ४ | 
.. त्रह्मत्वका साधक है । >बं तत्व यथा अज्ञमयादि' 
हर & ५ आनन्दुमयः [भवितु महंति सर्वान्तरत्वात्‌ यन्नव की तहीं त् 
किम फिक्य सो हो “रक्त है, क्योंकि वह सर्वान्तिर है, ४४ 52% /-पह पक 
हिल जे लेतमियादि /' एस अनुमान ते भी आनत्दमय मुल्य आया 


तु + 
“हाथ 
रैक 
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9 अ४ 
* अभ्यासात्‌। पर स्मि- 
एनन्दमय परस्त॒त्य रसोच स:' ( तें० २।६' ) 


इति च। श्र॒त्यन्तरे चर 
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मुख्यमेव द्यात्मानसुपदिदिश्षु शास्त्र लठोकबुद्धिमनुसरत्‌, अन्नमयं दारीरमनात्मानमत्यन्त- 
सूढानासात्मत्वेन प्रसिद्धमनूद्य मूषानिषिक्तद्वुतताप्नादिप्रतिमावत्ततो5न्तरं ततोष्न्तर- 
मित्येव॑ पूषण पूचण समानमुत्तरमुत्तरमनात्मानमात्मेति आहयत्‌; प्रतिपत्तिसोकर्यापिक्षया 
सर्वान्तरं सुख्यमानन्दमयमात्मानसपदिदेशेति रि्टिष्टतरम । के यथारुन्धती निदशने 
वल्यीप्वपि तारास्वमुख्यास्वरुन्धतीषु दशितासु या5नन्‍्त्या प्रदक्ष्यंत सा मुख्यंब्रारुन्धती 
भवति, एवमिहाप्यानन्दमयस्य सर्वान्‍्तरत्वान्मुख्यमात्मत्वम्‌ । यत्तु च्ुषे, प्रियादीनां 
शिरस्त्वादिकल्पना5जुपपन्ना मुख्यस्यात्मन इति, अतीतानन्तरोपाधिजनिता खा, न 
स्वाभाविकीत्यदोषः । शारीरत्वमत्यानन्दमयस्पान्रमयाद्शिरीरपरस्परया प्रदच्यमा- 
नत्वात्‌ , न पुनः साक्षादेव शारीरत्वय संसारिवत्‌ , तस्मादानन्द्मयः पर णवात्मा ॥१२५॥ 
 विकारशब्दान्नेति चेन्न प्राचुयोत्‌ ॥ १३ ॥ 

पदच्छेद---विका रशब्दात्‌, न, इति, चेत्‌, न, प्राचुर्यात्‌ । 

सृत्नाथ---( विकारशब्दात्‌, मयट प्रत्यय विकाराथंका वाचक है, अत: ( न ) ब्रह्म आनन्दमय 
दाब्दका अथे नहीं है। ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो यह ठीक नहीं है, ( प्राचुर्यात्‌ ) कारण कि 
प्राचुर्याथमें मयट्‌ प्रत्ययका विधान है, अत: आनन्दमय परमात्मा ही है । 

# अआअञाह--नानन्दसयः पर आत्मा भवितुमहति। कस्मात्‌ ? विकारशब्दात्‌। 
प्रततिवच्ननादयमन्यः दराब्दो विकार वच्चनः समधिगतः, आनन्दमय इति मयटों विकाराथ- 
त्वात्‌ । तस्मादन्नमयादिशब्दवहछ्ति कारविषय एवानन्दमयशब्द इति चे त्‌, न; प्राचुर्याथ ५पि 
मयटठः स्मरणात्‌ | 'तत्प्रकृतवचने मयट्‌' (पा० ५।४।२१) इति हि प्रचुरतायामपि मयट स्मयते । 
करनेकी इच्छावाले शास्त्रने लोकबुद्धिका अनुसरण कर अत्यन्त मूढ पुरुषोंमें आत्मरूपसे प्रसिद्ध अनात्मा 
अन्नमय शरीरका अनुवादकर सांचेमें ढाले हुए द्रवीभूत ताम्बे आदिकी प्रतिमाके समान उसके अभ्यन्तर, 
उसके अभ्यन्तर इस प्रकार पुव-पुवके समान उत्तर, उत्तर अनात्माका आत्मरूपसे ग्रहण कराके अनन्तर 
ज्ञान सोकयंकी अपेक्षा सबके आन्सर मुख्य आनन्दमय आत्माका उपदेश किया है, यह सवंथा यक्त है। 
जैसे अरुन्धती दृष्टान्तमें बहुत अमुख्य ताराओं ( नक्षत्रों ) को अरुन्धती रूपसे दिखलाए जानेपर जो 
अन्तका तारा दिखलाया जाता है वह मुख्य अम्न्धती ही होता है, वसे ही यहाँ आनन्दमय सबके 
आन्तर होनेके कारण मुख्य आत्मा ही है। किन्तु यह जो कहते हो कि मुख्य आत्माके प्रियादियें 
शिरस्त्वादिकी कल्पना अयुक्त है, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि आनन्दमयसे पूर्व एवं मनोमयके पश्चात्‌ 
विज्ञनमय उपाधिसे वह कल्पना उत्पन्न हुई है स्वाभाविक नहीं है। आनन्दमयका शारीरत्व भी 
अन्नमयादि द्वारीर परम्परास दिखलाया गया है। संसारीके समान साक्षात्‌ शारीरत्व नहीं है, अतः 
आनन्दमय परमात्मा ही है ॥ १२ ॥ 

यहाँ पूर्वपक्षी कहता है कि आनन्दमय परमात्मा नहीं हो सकता, क्योंकि यहाँ विकार वाचक 
“मयट  प्रत्ययका प्रयोग किया गया है, इसलिए प्रकृति वचन आनन्दसे भिन्न यह दाब्द विकार वाचक 
जाना गया है, कारण कि “आनन्दसथ' इसमें मयट विकाराथंक है । अत: अन्नमयादि शब्दके समान 
आनन्दमय शब्द भी विकारा्थंक ही है। ऐसा यदि कहो तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि प्राचुर्यामें 
भी 'मयट्‌' का प्रयोग होता है। “तत्म्रक्ृत०' ( प्राचुयंसे प्ररतुत जो प्रकृत तद्वाचक शब्दसे मयद्‌ प्रत्यय 

हि: 5८ रत की सत्यानन्दी-दीपिका " 
यामभक्ष 55चछादुनयो:” ( पा० ४।३।१४३ ) इस सूत्र प्रकृति मात्रमें 
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थम मयद्‌ प्रत्ययका विकल्पसे विधान किया गया है। अतः इस सूत्र 






0 ६ सु ७ १७-१५ षघा त्यानर -* मर क्षक 
दि + भाषाजुबाद-सत् नंदी-दीपिकासहित १०० 
यथा अब्रमयो यज्ञ' इत्यन्नप्रचुर उच्यते 
प्रचुरत्व च ब्रह्मणो मनुष्यत्वादर श्यो 
ब्रह्मनन्द्स्य निरतिशयपच्वा 


! >यमानन्द्रप्रचुरं ब्रह्मानन्दमय उ 
४ त्त/शन्नुत्तरास्मन्स्थाने शतगुण आ 
वधारणात्‌ | तस्मात्पाचुयाथ मयद ॥ १३ ॥ 
व्क्ल्त ऐ श़ च्च हर 
तज्तुष्यपद्शाच ॥ १४॥ 
पदच्छेद--तद्धेतुग्यपदेशात्‌, च । 


च्यते । आनन्द- 
ननन्‍्द्र गत्युक्त्वा 


सूत्राथ--एष हो वानन्दयाति' इस श्रुतिप्रें सब जीवोंके आनन्दके प्रति ब्रह्म ही कारण कहा 

गया है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है । 

इतश्थव प्राचुयोथ मयट्‌। यस्मादानन्‍दहेतुत्व॑ त्रह्मणों व्यपदिशति पति पटना, 
नन्‍्दयाति' इति | आनन्द्यतीत्यथः। यो हान्यानानन्दयति स प्रचुरानन्द इति प्रसिद्ध 
भवति । यथा लोके यो5स्येषां धनिकत्वमापाद्यति स प्रचुर्धन इति गम्यते, तद्धत्‌ । 
तस्मात्पाचुयोथ5पि मयठः संभवादानन्द्मयः पर एवात्मा ॥१४॥ 

मान्त्रवणिक्रमेव च गीयते ॥ १७५ ॥ 

पदच्छेद्‌--मान्त्रवणिकम्‌, एव, च, गीयते । 

सूत्राथ--( मान्त्रवणिकमेव च ) 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” इस मन्त्रमें निर्धारित ब्रह्मका ही 
( गीयते ) 'अन्यो5न्तर आत्मानन्द्मयः: इस ब्राह्मणवाक्थमें कथन है, क्‍योंकि वही प्रकृत है, अतः 
आनन्दमय परमात्मा ही है । 

४8इतआननन्‍्दमयः पर णुवात्मा । यस्मात्‌ “ब्रह्मविदाप्नोेति परम इत्युपक्रस्य सत्य 
होता है ) इस सूत्रसे प्राचुर्याथमें भी मयट्‌ प्रत्यय होता है। जंसे अन्न प्रचुर याग अन्नमय यज्ञ कह- 
लाता है, वसे ही आनन्द प्रचुर होनेसे ब्रह्म आनन्दमय कहा जाता है। मनुष्यसे लेकर उत्तरोत्तर 
र्थाभमें सौ-सौगुना आनन्द है यह कहकर ब्रह्मानन्द तिरतिशय है ऐसा निश्चय होनेसे ब्रह्म आनन्द- 
प्रचर है। इस कारंण प्राचुर्याथमें मयट्‌ प्रत्यय हैं ॥॥ १३ ॥ 

.._ और इसकारण भी मयट्र प्रचुर अथमें है, क्योंकि 'एव हावानन्दयाति' ( निश्च॒ण यही आनन्द 
देता है ) यह श्रुति ब्रह्मको आनन्दका हेतु कहती है। भानन्दयाति अर्थात्‌ आतन्दयति-आनन्द देता 
है ऐसा अर्थ है। जो अन्योंको आनन्द देता है वह प्रचुर आनन्द है यह प्रसिद्ध है। जैसे लोकमें 
जो अन्य निर्धन पुरुषोंकों धनी बना देता है वह भ्रचुरधन युक्त है, ऐप्ता ज्ञात होता है । इसकारण 
प्राचर्यार्थमें मी मयटका प्रयोग सम्भव है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है ॥ १४ ॥ 

४ और इस कारण भी आनन्दमय परमात्मा ही है, क्योंकि 'ब्रह्मविदा०' [ ब्रह्मवित्‌ परब्रह्मको 

न्दी-दीपिका ५ 
अभिप्रायसे पृवपक्षी आनन्दरय विकार: ऐसा विप्हकर कहता है कि यह मयट्‌ प्रत्यय विकाराथक हे । 
इसलिए आनन्दके विकार जीवात्माका यहाँ ग्रहण करना चाहिए। परन्तु यह क गत युक्त नहीं है, 
क्योंकि 'तलपक्ृत' इंस पाणिनीय सृत्रसे प्राचु्य अर्थ मी मयदका विधान है। अतः आनन्द > 3 
होनेसे ब्रह्म आनन्द प्रचुर कहा जाता हैं। परच्तु यहाँ दु ल लवको हे कर बह) हे 
गया है; किन्तु सुख छवको लेकर, क्योंकि 'सैषानन्दस्य मीमांसा मंवति' (ते कि २। हि शो 
शत प्रजापतेरानन्दः ( तैत्ति० २।८।४ ) ( पूर्वोक्त आनन्दसे प्रजापतिके जो पी हक 
ब्रह्माका एक आनन्द है ) इसप्रकार तैत्तिरीय श्रुतिने मनुष्यसे लेकर हिरण्यगभ कि हरी पदर 
सौगुना उत्तरोत्तर आनन्दको कहकर ब्रह्म निरतिशय आनन्द है ऐसा कहा है, इसलिए यहां प 
अ्थमें ही मयट्‌ प्रत्ययका प्रयोग है ॥ १३ !। 
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# «८ ७० 2 सक (“९६ रि 
- ब्रद्मसत्यज्ञानानन्तविदशेषणेनिर्धारितम 
ब्रह्म! (तै०२।१) इत्यस्मिन्मन्त्रे यत्पक्रत 3208 भूतानि खट्ठा तान्‍ है 
पज्तानसनन्त ब्रह्म (ते 2 >> रच पतान्यजायन्त, यह्च भ्तानि था तान्यनुप्रविच्य 
यस्मादाकाशादिक्रमेण स्थावरजरुम दस न य “अन्योऊ्च्तर आत्साअ्न्यो5्न्तर आत्मा' इति 
ग॒हायामवस्थितं सन्त; यस्य कल 2 हर ऑत्मानन्दमय:” ( तें० राजा हा 
प्रक्रान्तम्‌, तन्‍्मान्त्रवोणकर्व त्रह्मह गा। ३ सल्यथा हि. प्रक्रतहयनाप्रकृतप्रक्रिये 
न्ञत्रा वैका्थत्व॑ यक्तम , अविरोधात्‌ ! अन्यथा '& “ईद २ 
खली कस किक भला, स्योष्न्तर आत्मापभिथीयते । एतचन्निष्टेय च 
स्याताम्‌ । न चात्नमयएद्श्य इवानन्दमयाद न, पर एुजात्मा ॥ २५॥ ॥ 
'सैषा भार्गवी वारुणी विद्या! ( दै० ३।६ ) तस्मादएचत्ड थ 
नेतरोड्नुपपत्ते: | ९६ ॥। 
०० प >« 
दच्छेद--न, इतर:, अनुपपरत्ते: । हू कर 
खाक गज जा के नर हीं है ! ( अनुपपत्ते: ) क्र्योंकि 'सो5्कामयत' 
--( इतर: ) जीव ( न ) आानन्दमय नहीं हैं ! ( अनु ट 
कप जकिक का तृत्व आदि धर्मोकी उसमें उपपत्ति नह है । अत: आनन्दमय 
इसप्रकार सृष्टिसि पहले श्रूयमाण कामयितृत्व आदि धमकी उ 
परमात्मा ही है । है ४464 मी के 
विक नमक कक ला... स्प् ४ हत्या ९ 
इतश्ानन्दरयः पर एवात्मा, नेतरः। इतर इश्वरादन्यः खंख्ार जीव इत्यथः। न 
जीव आनन्दमयइःब्दे नाभ्रिणीयते । कस्मात्‌ ? अनुपपत्तें:। आनन्दमय हि प्रकृत्य ६८३३ 
'सो$कासयत । बहु स्यां प्रजायेयेति । स तपो5तप्थत । स॒ तपरतप्त्वा । इंद ,वमरजत । यदिदं 
किज्ञ' ( ते० २६ ) इति | तत्र प्राक्शरीय्ययुत्पत्ते रभिध्यानं, स्वज्यमानानां चा विकाराणां 
कप ९५-.. (5 न्यत् 4० 
स्रष्टुव्यतिरेकः, सवविकार खण्श्व म॒ एरस्मादात्मनोषप्यचोपपच्यते ॥ १६॥ _ 
प्राप्त होता है ऐसा आरम्मकर “सत्यं॑ ज्ञानसनन्तं ब्रह्मा इस मन्त्रमें सत्य, ज्ञान और अनन्त रूप 
विशेषणोंसे जो प्रक्ृत ब्रह्म निर्धारित है, जिससे आकाशादि क्रमसे स्थावर और जंगम भूत उत्पन्न हुए 
हैं तथा जो भूतोंको उत्पन्नकर उनमें प्रवेशकर बुद्धिरूप गुहामें अवस्थित और सबके अन्तर है और 
जिसके ज्ञानके लिए दुसरा अन्तर आत्मा है, दूसरा अन्तर आत्मा है” ऐसा वर्णन किया है। पू्व 
मन्त्रमें वणित वह ब्रह्म ही यहाँ “अन्यो5न्तर आत्सानन्द्मय:” इस श्रतिमें कहा गया है। मन्त्र और 
ब्राह्मणगका एकार्थत्व होना युक्त है, क्‍योंकि उनमें विरोध नहीं है । अन्यथा--दोनोंको , एकार्थक न 
मानें तो प्रकृतहान और अगप्रकृतप्रक्रियकी कल्पना ( प्रकृत अथेको छोड़कर अप्रकृत अथ्थंकी 
कल्पना ) श्रसक्त होगी। जैसे अन्नमयादिसे अन्य आत्माका अभिधान है, वैसे आनन्दमयसे अन्य 
आत्माका ३0%: नहीं किया गया है । 'सेषा०! ( यह जो भृगुको वरुणद्वारा प्राप्त विद्या है वह भी 
आनन्दमयगें ही पर्यवसित है ) अत: आनन्दमय. परमात्मा ही है।। १५ || 
मे और दसकारण भी आननन्‍्दमय परमात्मा ही है इतर नहों । इतर अर्थात्‌ ईश्वरसे अन्य 
मम पल झध है। आनन्दमय दब्दसे जीवका अभिधान नहीं है, क्‍योंकि उसमें आनव्द- 
शाप 8०5 है! है डे अनन्‍्दमय॒का प्रस्तुतकर 'सोब्कासयत०? ( उसने कामना की कि में बहुत 
जाऊ उत्पन्न होऊँ 3 ठ 
श्रति है। इस विन दल है? 2 ' ऊर यह जो कुछ है वह सब उत्पन्न किया ) ऐसी 
तु इस £ दत दारोरादिकी उत्त्पत्तिके गे गेंका 
अभेद एवं सब विकारोंकी सृष्टि यह सब परमात्मासे अन्यमें गे मना, सृज्यमान विकार ख्रशसे 
“ न पपन्‍न नहों होता ॥ १६ ॥ 
% प्रथम सूत्रोंसे लिज्जरूप बदल आदी पका हु 
वाक्योंकों लेकर आनन्दमय ब्रह्म कहा गया है। मेंबे 


7] । | कण $ ३ 
इत्यादि मन्त्रोंमें प्रतिपादित ; ही. ः प यम नक्ष यो वेद निहित गुहायां परमे व्योमन्‌ 
+॥दत ब्रह्म के य अन्यों' आस्मानन्द्मय न्दमय:! इस ब्राह्मण वाक्यमें कहा गया 


है। इसप्रकार मन्त्र ओर ब्र दोनोंमें तह 
दोनोंमें विरोध नहीं है । इस 















30/-+« कि, ड ' *- 
4 2०७०-७० * “ आप * उच्क 
#4547 वाक्य फकाणें>- 3: 
है जल एकाभक है 0 
॥०* है 9५ है 
है । 


| परमात्मा 7 ् (१; 7 ्िः _-- ह 
आनन्दमय परमात्मा ही है ॥ १५ ॥ 0 
>ब्य आ था 


००३७. 
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अधि० < स्वू० १७ | भापानुवाद-सत्यानन्दी- 
४ 


दीरि ह 
२भपवतमा 
भ़े कप ३ १०७ 
> दव्यपद्शात्र ॥ २६ 
पदच्छेद्‌ू--भेदव्यपदेशात्‌, च। ९9 ॥। 
९ 


सूत्राथ---और “रस “ह्येवायं छब्ब्वान- ि 
५ ४६ न्‍ कं व जम | नदी मव ।क्‍ प्र्> थ्र् पड जी - आ 
व्यपदेश करती है, अत: आनन्दम्य परमात्मा ही है ; “है श्रुति जीव और आनन्दभयका भेदसे 
#इतशथ्य नानन्दरयः रंस्सारो यरः 
5 कि 6 3. हर ््‌ः नजर "उापुर श्नप चित के 6 ७० 
शनन्दी अवत्ति लक ७ ४ शानस॑ुमया थिकार सोच ले रत व्जाज 
ब्ध्बानन्दी भवति' ( तै० २।७ ) इति जीवानन्दमयों शेड ३5 00 
लब्धव्यों मचति | कथ लर्हिं 3 आह अल रब लय धार हि लब्धे 
लब्धव्यों भवति। कर तहहें आत्माउन्त्रेड्यः” ले व्सलामातर प्रं चित लि बी 
। छ्य्धव व्अ्र्टध व्ध्य ट्य्प्ू हो आय -+- ज्र क्यू च्र्‌ रद) सर त जय 
३) / हि ज्त हद ल्‍्असु । अस्त के े वाढस; तथाप्यात्मनो5प्रच्यताध्मभावस्येच 
देहादिभूतस्यात्मनोा धप्यात्माप्नन्विशे 5नदेच्चव्यो "छव्घो.. >< यों कर 
ही “+->प्य-न्ध्ाटव्या ल्ब्थब्यो इथ्चन: श्रोतव्यो पएमतो 


2375 52 अन्य 
मन्तव्य [५ च ज्ञा सत्र स्‍तर कक्षा ट्‌ डर 23". *-> रु नया 22०. ये : “एन 

| हे * 2] चिज्ञात ये इस्यादअंदव्यपरदेश उपपच्यते । & प्रतिषिध्यत एव तु पर- 
माथः सवज्ञात्परमश्वराद्न्यो द्रष्टा शोता या नान 


रू मे पे थीउतो5रित द्वुष्टा! (ब्यृू० ३॥७।२३ इत्यादिन' 
परमेश्व स्स््थविद्याकल्पिततच्छारी रास्कतुमोक्तुविज्ञानात्मास्यादन्यः । यथा मायाविनश्थरम: 
इस कारण भा आनन्दमय ससारो नहीं है, क्योंकि आनन्दमयके प्रकरणमें 'रसो बे०” ( निश्चय, 
वह रस है, इसको पाकर ही वह जीव आननन्‍दी होता है ) यह श्रुति जीव और आननन्‍्दमयका भेदसे 
व्यपदेश करती है। जब लज्धा ही। लब्धव्य नहीं होता, तब “आत्मा:न्वेष्टव्य:०! ( आत्माकी खोज 
करनी चाहिए ) “आत्सछाभाज्न०” ( आत्मछामसे बढ़कर कुछ नहों है ) यह श्रुति और स्मृति कंसे 
उपपन्न होंगी ? जब कि रछब्धा ही छब्पव्य नहीं होता, ऐसा कहा गया है । यद्यपि यह ठीक है, 
तथापि ( अभेद होनेपर भी ) जिस आत्माका आत्मभाव नष्ट नहीं हुआ है अर्थात्‌ अखण्ड एकरस 
आत्माके यथार्थ स्वरूपके अज्ञानके कारण देहादि अनात्मपदार्थमं अत्रमरूप आत्मत्व निवचय लोक में 
देखा गया है। उस ( मिथ्याज्ञन ) से देहादिरू्प आत्वाका भी आत्मा अनन्विष्ट होता हुआ अन्‍्वे- 
एव्य, अलब्धा होता हुआ छब्धव्य, अश्व॒त होता हुआ श्रोतव्य, अमत होता हुआ मन्तव्य, अविज्ञात 
होता हुआ विज्ञातव्य है इत्यादि भेद व्यपदेश युक्त ही है। परमार्थसे तो सर्वज्ञ परमेश्वर से अन्य द्रष्टा, 
श्रोताका 'नान्योहतो ०? ( उस परमेश्वरसे अन्य द्रष्टा नहीं है ) इत्यादि श्रुतिसे प्रतिषंध किया जाता है । 
परमेश्वर तो अविद्यासे कल्पित ग्ञारीर कर्ता, भोक्ता विज्ञानात्मासे अन्य है । जेंसे ढाल और खड्ग 
सत्यानन्दी-दीपिका 
%“रसो वे सः? आदि श्रुतिमें प्रक्त आनन्दमयको 'सः” ( वह ) शब्दसे कहा गया है और इस 
रसरूप आनन्दसयको प्राप्त करने वाला जोव हे । इसलिए लव्धा जीव्र लब्धव्य आनन्दमय परमात्मा 
कदापि नहीं हो सकता ।॥ यदि रूब्धा और लब्बब्यमें मेद मानें तो आत्मान्वेश्व्य:ः आत्मलामान्न पर 
विद्यते! इत्यादि श्रुति, स्मृतिका बाघ होगा अर्थात्‌ लव्धा और लब्बव्य दोनोंके अभेदमें ही है संगत 
होती हैं अन्यथा नहीं । यह ठीक है, परन्तु आत्मा ही आत्मासे लभ्य है यह कथन तो अभेद में ठीक 
नहीं है, अत: मानना होगा कि यह सब॒ कथन कल्प्रित भेदको लेकर हैं। अखण्ड एक रस कि 
आत्माका "मैं आत्मा हैँ” इसप्रकार यथार्थ ज्ञानन होनेके कारण अनात्मदेहा दिमें “मैं मनुष्य हूँ. 
ऐसा अज्ञानसे भ्रमरूप आत्मत्व निव्चय होनेपर अपनेको परमात्मासे भिन्न समझता है। इसप्रकार 


अभिन्न सद्रप आत्मामें जीव और ईद्वरके -कल्पित भेदको लेकर लब्धा और लब्धव्यादि श्रुति, स्मृति- 
में कहे गये हैं । अत: जीव रे है लयका पारमाथिक अभेद होनेपर भी कोई दोष नहीं है । 


..._ % दांका--“नान्यो5तोस्ति द्रष्टा' इत्यादि श्रुतिके आधारपर यदि परमेश्वरसे जीव भिन्न नहीं 
है मिथ्या जीवके॑ साथ अभेद होनेके कारण परमेश्वर मी मिथ्या हो जायगा ? समाधान--जसे 
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अआअथछ 
१०८ ब्रह्मसूज्ञ-शाक्लरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


म धरूपों भ॒ सिटी पउन्यः । यथा चा 
खडद्गधरात्सत्रेणाकाशमधिरोहतः स एवय मायावती परमाथरूपा + ६ <- अिश्ा अत ता 
नै ५ व 7 । लन्च्ध्च्य आकाशो<5न्‍्यः | इंटथा तय अज्ञाना त्म- 
घटाकाशादपाधिपरिब्छिज्नाद लुपाधिरपरिच्छिन्न आकर < 
मर 5 *- ये कल ॥ आग थे व्यप मर्ज क्त इत्युक्तम्‌ | १७ | 
परमात्ममेद्साश्रित्य 'नेतरोड्नुपपत्त: , भद्व्यपदशा ट £ 
काम।च् नानुमानापेक्षा | १८ |! 

द पेक्षा : 
पदच्छेद--का मात्‌, च, न, अनुमाना ता अबण है,” अतः / गन 
खत्राथ--( कामात्‌ ) 'सोइकामयत” इसप्रकार कामयिदृत्वका वण है, ( नानुमाना 

पेक्षा ) अनुमानगम्य प्रधानकी आनन्दमय दाब्द से अपेक्षा नहीं हो सकती |. ४ कि 
आनन्‍्दमयाधिकारे च 'सोउक्रामयत' बहु स्यां प्रजायेय' ( तें० २। ६ )इति अमन ता 
५ पिकापि सं र्यप र्कल्पितमचेतन प्रथ न्दमयत्वेन कारणस्वे मा 
निदृशाज्लाचुमानिकस पि साख्यपर्ेकल्पितमचेतन धथश्नमाक् 3 लक पृ पड है 
पेक्षितव्यम्‌ । 'ईक्षतेनाशब्दुम्‌! (ब्र० १।१।५ ) इति नेराक्र॒दमाप प्रथान प्रयचसनजादाह्यता 
कापयित्त्वश्रतिमा श्ित्य प्रसज्ञत्पुनर्नियाक्रियते गतिसामान्यप्रपश्चनाय ॥ १८॥ 
नह ८5 म ४२७ ८. (' | । 
अस्मिन्नप्य च तद्योग शास्त ॥ ९५5 
पदच्छेद--अस्मिनु, अस्य, च, तद्योगम्‌, शास्ति । है 
सूत्रार्थ--यदा ह्वेष' इत्पादि श्रुति ( अस्मिन्‌ ) इस प्रकृत आतन्दमय आत्मा ( अस्य ) 
प्रतिबुद्ध जीवकी ( तद्योगम्‌ ) तझ्भावापत्ति-मुक्तिका ( शास्ति ) उपदेश करती हें, इसलिए जीव अथवा 
प्रधान आनन्दमय नहीं है, किन्तु परमात्मा ही हे । 
इक को | पर जय सजा 3०." आा 
इतश्व न प्रधाने जीवे वानन्दमयशब्दः । यस्मादस्मिन्नानन्द्मये प्रकरृत आत्मनि 
० + ल्‍- बिक ७.25. ९५ 2 मुक्ति 
प्रतिवुद्धस्यापस्य जीवस्य ततद्योगं शास्ति | तदात्मना योंगरुतयोगः, तद्भावापात्तिः, - 
रित्यथः । तद्योगं शासर्ति शास्त्रम्‌ 'यदा होवेष एतरिमन्नदइ्येडनात्म्य$निरुक्तेडनिलयने5भयं प्रतिष्ठा 





धारणकर सूत्रद्वारा आकाशसें आरुढ माथावी नटसे भूमिस्थ परमार्थरूप वही मायावी भिन्न है । अथवा 
जैसे घटरूप उपाधिसे परिच्छिन्न आकाशसे उपायथि रहित महाकाश भिन्न है, वसे ही विज्ञानात्मा और 
परमात्माके कल्पित भेदका आश्रयणकर “नेतरोड<्नुपयत्ते:” 'भेंदव्यपरदेशाच्' ये सूत्र कहे गये हैं ॥१७॥ 

और आनन्दमयके प्रकरणमें 'सोइ$्कामयत०” ( उसने कामना की बहुत होऊं उत्पन्न होऊँ ) 
इसश्रकार कामयितृत्वका निर्देश होनेपते अतुमानगम्य साख्य परिकल्पित अचेतन प्रधान भी आननन्‍द- 
मयरूपसे अथवा कारणरूपसे अपेक्षितव्य-ग्राह्य नहीं है। “ईक्षतत०” इस सूत्रसे यद्यपि प्रधानका 
निराकरण किया गया है, तो भी सब बेदान्तवाक्योंसे अवग॒ति (कारणज्ञान) समान है ऐसा विस्तारसे 
दिखलानेके लिए पूव॑सूत्र ( ईक्षतेर्नाशब्दम्‌ ) में उदाह्ृत कामयितृत्व श्रुतिको लेकर प्रसंगसे पुनः 
निराकरण किया जाता है ॥ १८ ॥ द 

इस कारण भी प्रधानमें अथवा जीवमें. आनन्दमय प्रयोग नहीं हो सकता , क्योंकि शास्त्र इस 
प्रतिश्षुद्ध जी इस श्रक्कत आनन्दुमय आत्मामें तथोग-अभेद बतलाता है। तद्रपसे योग तदयोग- 
तख्द्भावापत्ति अर्थात्‌ मुक्ति ऐसा अथ है। “यद्व। होच्रैष०! हि 
अनिर्वाच्य और हि न ः पा  च कि है पाक इस अ 

अमर तब वह अभयको प्राप्त हो जाता है, जब 

शुक्तिमें आरोपित रजत शुक्तिसे भिन्न 7 जि के अभिन्न होनेपर भी शुक्ति मिथ्या 
नहीं है, क्योंकि शुक्ति आरोपित रजतका अधिष्ठान होनेसे उससे भिन्न है ५ के रे या प्रति- 
विम्बरूपसे कल्पित जीवसे परमेश्वर भिन्न है, इससे वह्‌ मिथ्या नहीं है । हि: ० अधि- 
प्ठानने भिन्न नहीं होती, फिर भी अधिष्ठानका उससे भेद है ॥ १७॥ 5४ को 
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अधि० < खू० १९ |] 


विन्दते । अथ सो5भयं ग॒ हे 
(तै० २।७) इति । किक कप पतसिमचुद्रमस्तर करते । अ हे 
तदा संसारभयाज्न सिर के ६५ स्मिन्नानन्दमये5ल्पम्रप्य 20 मवेति 
न्‍्‌ भेवतते। यदा रवे वर न्तरमतादात्म्यरूप॑ 
संसारभयाज्निवतेत इति | तझ् | | तस्सन्नानन्दमये निरन्तर बे नकनिक जय मत 
तस्मादानन्दमय: . तय परमात्मपरिश्रहे घटते, न मत रकम अति तंदा। 
कक. मा रमेति स्थित व कल यह मद जीवपरिञहे वा। 
तस्माद्दा >तस्सादुज्नरसमयादन्यो5न्‍्तर आत्मा कक कक हु के 5प उुरुषो5न्नरसमय: । 
तस्मातू्‌ अन्यो&न्तर आत्मा विज्ञानमय: ( ते० २१२ के अन्यो3न्तर आत्मा मनोमय:/ 
सत्यानन्दमय एवाकस्माद्थजरतीयन्यायेत्र कम मय, ्ॉसिय 025 पट 
श्रीयत इति ? मान्त्रवर्णिकत्रह्माधिकारादिति सतना कह पराहु्याथ॑त्व॑ बरहामविषयत्व चा- 
प्रसकु। अत्राह--युक्तमन्नमयादीनामब्रहनत्व॑ मा िल्मो मल का ये ताह ब्रह्मत्व- 
स्यात्मन उच्यमानत्वात्‌; आनन्दमयात्त दा बन कट 0 शी डक 230 00 
अह्मत्वम्‌, अन्यथा प्रक्रृतह 'नाप्रकृतप्रक्रियाप्रसड्ादिति । ##अत्र हे 3-3 कह 5 7 
इवाजन्द्मयादन्योषन्तर आत्मेति न श्रयते, तथापि न्द्मय < "पक लंअर न 4 
परत्य आयते + व्य मनन कि जा ते क 0.2 त्रह्मत्व, यत आनन्दमयं 
आर शसत लक म नय मम दक्षिण; पक्ष: । प्रमोद उत्तरः पक्ष: । आनन्द आत्मा । 
5 नल गण नफरत 
भी भेद अतादात्म्यरूप देखता है तब संसारमयसे न ले आदी 23० कक 
निरन्तर तादात्म्यरूपसे प्रतिष्ठित होता है जाक कर कक कह मत अनिनदमयम 
वा है तब ससारभयसे निवृत्त हो जाता है। श्रुतिका यह तात्वय॑ 
आनन्दमयशब्दसे परमात्माका ग्रहण करनेपर ही घटता है। प्रधानका परिग्रह अयवा जीवका.परिस्र ह 
करनेमें नहीं घटता । इससे यह सिद्ध होता है कि आनन्दमय परमात्मा है। प्र रन्‍्तु यहाँ यह कहना 
चाहिए कि 'स वा एब०” (वह पुरुष अन्न रसमय है) 'तस्माद्वा०' ( उस अन्न रसमय स्थूल शरीरसे अन्य 
आन्तर आत्मा प्राणमय है ) 'तस्मादन्यो०” ( उससे अन्य आन्तर आत्मा मनोमय है ) 'तस्सादन्यो०' 
( उससे अन्य आन्तर आत्मा विज्ञानमय है ) इस प्रकार विकाराथंक मयट प्रवाहमें विना किसो कारण 
अधंजरतीय नन्‍्यायसे | आनन्दमयमें मयट्‌ प्रत्यय प्राचुर्याथंक है और आनन्दमप ब्रह्म विषयक है यह 
कैसे आश्रय लेते हो ? यदि कहो कि मन्त्रमें वणित ब्रह्मके प्रकरण होनेस्वे ऐसा लिया गया है तो यह 
युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा माननेपर तो अन्नमयादिमें भी ब्रह्मत्व प्रसज्भ होगा। वृत्तिकार इसपर 
कहते हैं--अन्नमयादि ब्रह्म नहीं है यह युक्त है, क्योंकि उससे आन्तर अन्य, उससे आच्तर अन्य, इस 
प्रकार आत्मा कहा गया है, किन्तु आनन्दमयके आन्तर अन्य कोई आत्मा नहीं कहा गया है, इससे 
आनन्दमय ब्रह्म है, अन्यथा प्रकृतकी हानि और अप्रकृत-प्रक्रियाकी प्रसक्ति होगी। सिद्धान्ती- 
इसपर कहते हैं--यद्यपि अन्नमथादिके समान आनन्दमयसे अन्य आस्तर आत्मा, ऐसा श्रुति 
नहीं कहती, तो भी आनन्दमय ब्रह्म नहीं है, क्योंकि आनन्दमयको प्रस्तुतकर तस्य प्रियमेव शिर:०' 
(प्रिय ही उसका शिर है, मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष है, ओनन्‍्द आत्मा है ब्रह्म एुच्छ 
क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका ४ 
.: » अब भगवान्‌ माष्यकार 'ददं त्विह वक्तव्यम' आदि भाष्यसे वृत्तिकारक सतका वादा 
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ब्रह्मसत-शा क्वरभाष्य [ आ० १ पा० १ 


११० 
का कस प्‌ू-- व्यंज्ञा पर ह्यः 

पच्छ॑ प्रतिष्ठा' (तै० २७) इृति। तत्र यद्वहा मन्त्रवण प्रक्चतम 7 | हैं मैंहह थ 
बह्म पुच्छ प्रतिष्टा' (त्त० २।७५) हाॉत । तत्र थलू 4७ हु नम नर पा 
कं हैं 2 कल कद ट पल कं हट अल्कन5+०अ कं कुप कप बढ ० 5 इ जायथिफ्यदशत्मयादथ आनब्दुपयपयन्ता: 
इति, लंदिह महा एुच्छ ज्ञात इत्युच्यत। ताछजर। ० मन 
ले प्रक़ूतहा:(५ प़ासप्रक्ति याप्रस कू+ - % स॑नन्‍्यानन्दमय- 
» के बे हम बन्ज्ो शक मल । त्ि है 5 मु 
जमयादीनाओिव दें जच्छ श्रतिष्टा इत्यादि। 


पञ्य काशा। कव्ष्य न्ठे। तंत्र ”] 
स्यथावयदत्वेन्‌ ब्रछणुच्छ प्रतिष्ठा इत्यब्यत, अजरूय 
कि कम ब्रह्मण; स्वप्रघानत्वं राकय विज्ञासुम ! ध्रक्रृतत्वादिति शुसः | नन्‍्यानन्‍्दा थावयव 
त्वेत्तापि चह्मणि चिज्ञायमाने न प्रद्मतत्य हीयते, आनन्‍्दमंयसूप ब्रह्मस्वादाते । &चरोच्यते-. 
तथा सत्ति ददेव ब्ह्मानन्द्मथ व्यत्माप्ययवी, तदेंच अर ब्रह्म पुु्छ सोवर्था रत इत्यसा 
मञस्य स्थात्‌ । अन्यतरपरिमरे तु थुर्क जह्य छुच्छ प्रतिडा इत्यवय नहानद ता एशाछ 
ब्रह्मशब्दसंयोगात्‌ : साननन्‍्दसयवाकणे बअह्षशब्दरस योगाभावा (विश । आप  ाअ 
प्रतिष्ठा इत्युकत्वेद्रसुद्यले--' दप्येषाइलोकी लतति | अत 9 7 मम वक ४ 
प्रतिष्ठा है ) ऐसा श्रुति कहतो है। जो ब्रह्म सत्य झानगजन्तंजक्म/ उस मन्त्रमे प्रकृृत हूं, वहीं यहाँ 
तह्म चुच्छ प्रतिद्ा ऐसा कहा जाता है। उस्ले जाननेक्री इच्छासे ही अन्नमथ [दि आनन्दमथ पयनन्‍्त 
पाँच कोझञ्ञोंकी कल्पना की गई है, तो ऐसी स्थितिमें प्रकृतकी हानि ओर अग्रकृृत श्र क्रियाका प्रशद्ध 
कैसे होगा ? परन्तु जसे अज्ञनमयादिके अवयवरूपसे “इदं घुच्छ अ्रतिष्ठा! ( यह पुच्छ प्रतिष्ठा है ) कहा 
गया है, वेसे ही आनन्दमयके अवयवरूपसे “ब्रह्म झुच्छ॑ प्रातष्ठा! (ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा है) कहा जाता है, 
तो उसमें ब्रह्म स्वप्रधान है यह कैसे जाना जा सकता हैं ? ब्रह्म प्रकृत हे, अंत: हम ऐसा कहते हैं । 
परन्तु आनन्दमदके अवयवरूपसे ब्रह्मके जान लेनेपर भो उदछृका प्रकवतत्व नष्ट नहीं होता, क्यों कि अ।नन्‍्द- 
। सिद्धान्ती-- इसपर कहते हें---यंदि ऐसा मात्रा जाय तो वही बहा आननन्‍्दमय आत्मा 
अवयवी और वही ब्रह्म पुच्छ प्रदिष्ठारहूप अवयव होगा, इससे यह कथन अयुक्त होगा । दोनोंमें एकका 
ग्रहण करें तो “ह्य पुच्छ प्रतिष्ठा' इसमें हो ब्रह्मनिर्देंश आश्रथण करना युक्त है, क्योंकि इस वाक्यमें 
ब्रह्मशव्दका सम्बन्ध है। आनन्द्मय वाक्य ब्रह्म निर्देश ग्रहण करना युक्त नहों है, कारण कि उसमें 
ब्रह्म शब्दका सम्बन्ध नहीं है । किज्च “ब्रह्म छुच्छ प्रतिष्ठा' ऐसा कहकर “तदृप्येब०” (उसमें और यह 
इलोक है, ब्रह्म असत्‌ है ऐसा जो जानता है स्वयं भी वह असत्‌ ही हो जाता है, यदि ऐसा जानता है 
कि ब्रह्म हैं तो ब्रह्मवेत्ता लोग उसे सत्‌ समझते हैं) यह कहा जाता है । इस मन्त्रमें आनन्दमयकी 
अनुवृत्ति किये विना ब्रह्मके ही भाव और अभावके ज्ञानसे गुण और दोषका अभिधषान है, अत: 'ब्रह्म 
सत्यानन्दी-दी पिका 
: # वृत्तिकार मतमें आननन्‍्दुमयो5भ्यासात्‌! इस सूत्रका यथाश्रुत अर्थ किया गया है, इसलिए 
आनन्दमयमें मयट्‌ प्रत्ययको प्राचुर्याथंक मानकर आनन्दमयको ब्रह्म सिद्ध किया गया है । यद्यपि 
आनन्दमयका अभ्यास किसी श्रृतिमें नहीं है, किन्तु “आनन्द ब्रह्मणो! ( तै+ २॥९ ) आनन्द ब्रह्मेति 
व्यजानात्‌? ( ते> ३।६ ) आदि श्रुतियोंमें आनन्दका ही अभ्यास है, तो भी सूत्रके अनुसार आनन्दको 
आनन्दमथ परक मानकर आलनन्‍्दमय ब्रह्म है ऐसा कहा गया है। भगवान्र्‌ भाष्यका रने इस सूत्रका 
४ मे लगा ओम व शदमय शी "जब पर 
आनन्‍्दमय ब्रह्म नहीं है। इस आशयक्ा स्पष्टीकरण करनेके लिए भगः ४ का कक 
इत्यादिस इंस धृतरको व्यम्योज लक बह के हा हो लावानर भाष्यकार "अन्न 
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अधि० ६ स्‌० १९ | फायातुयाद-सत्यानत्दी- दीपिदारयहित 27? 
4 ४॥+३ ५१६९७ ९ ५ 


अस्ति ब्रह्मेति चेहेद । सन्‍्तसेन ततों जिउशि: (<त ००08७) छा दिख न 

त्रह्मण एव सावाणायवबंदनसी)ए णर 0७५ (ायादगा३ | हे रु ह॒ इक ? हड नल ह“ह का 
'चप्रथानत्वफ: रा में आननन्‍दभगशणःस्यातलालो ला): यश दा सता: द ध ४४- ' हि. मम 
नन्‍दमयस्य सर्दोकपफ्रिज्षत्द/य । कृषश्य 3बः रवप्रधान' सत्य, छान: अर हा 
निरदिश्यत्ते-- घह्म छच्छ प्रतिष्ट। इेइले £ मय दोष: पुच्छ्चट८ 5:5, प्रतिश। एश्रा गा ;<-ज 
वद्याक्रकश्याजनदजात्तरय ख़््ानन्द ? दरवेन बदश्यत, नाधयदत्वम; प्तरथेंद्रानन्दस्या- 
न्‍्यानि भूतानि माञारुदजीयबण्ति (द्वंद ० ७॥३॥३ ६ ) हत धशत्यन्तरात। आअपि वन्छ आतन्दमयस्य 
नहात्याश्रयाद्वयवत्वन्न सावशप बह्याष्युपगनन्‍्तव्यभ्ू, निविरशेष॑ त ब्रह्म वाक्यदोपे अ्यते 
वाइडरम्रमस साय रगाचर त्वाश्षथानात- यत। बाचा नवतनत | अप्राप्य रसा सह | आनन्द ब्रद्मणी 
विद्वान । न बिभति कुतश्चनेति (ते० २९) । & अपि ऋ आनन्ध्गरर इत्फक्तप्रपि दःखास्ति- 
त्वक्प गस्यत; था छुय रुय छाोक प्र/ठेयास्यव्पत्दापक्षत्दात्‌। दथा च्व सद्दि बत्र नान्‍्यच्छणोति 
नान्यद्विजानाति स भ्रूमा' ( ७४२४७।१ ) इलि अरन तऋत्मणण तहय।तेरंक्तामावश्व॑तिरुपरुध्येत । 
प्रतिशगीरं च ग्रियादिभेदादान-द्ध्यस्यापि मिन्तत्यस, ब्रह्म ठु न प्रतिशरीर शिलझते; सत्य॑ 





न्तं ध ७५ / 5. ७." 5 2 
ज्ञानसनन्त ब्रह्म ( तेत्ति० २।१ ) इत्यानन्त्यश्न॒लेः, 'एको देवः सवभूतेषु गृढ़ः सबब्यापी सर्ब- 





पुच्छ प्रतिष्टा' इस वाक्थमें ब्रह्मका ही स्वप्रधानत्व ज्ञात होता है। आदन्दमथ आत्माके भाव ऑर 
अभाव विषयक शांका युक्त नहीं है, क्योंकि प्रिय मोद आदि विद्येष युक्त आनन्दमय सर्वलोक प्रसिद्ध है । 
तो फिर स्वप्रधान होते हुए ब्रह्मका “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा! इस प्रकार आनन्‍्दमयके पुच्छरूपसे निर्देश 
कैसे किया गया है ? यह दोष नहीं है । पुउछ-पुचछसदृश, प्रतिष्ठा-वासस्थान अर्थात्‌ लौकिक आनन्द 
समूहका ब्रह्मातन्द परस्थान-एक अधिष्ठान है इससे यह अथ विवक्षित है, किन्तु अवयवरूप अथ नहीं 
क्योंकि 'एतस्येब ०” ( इसी आननन्‍्दके अंशको लेकर अन्य प्राणी जीवित रहते हैं अर्थात्‌ अविद्याद्वारा 
प्रस्तुत इंद्रिय और विषयके सम्बन्धरो उत्पन्न आनन्दकी मात्राको लेकर अन्य प्राणी आनन्दित होते हैं ) 
है दूसरी श्रुति है। और यदि आनन्दमयको ब्रह्म मानें तो उसके प्रियादि अवयवोंके होने से सगुण 
ब्रह्यको स्वीकार करना होगा, परन्तु वाक्यशेषमें निगुंण ब्रह्म सुना जाता है, क्योंकि “यतो बाचो०' 
( जहाँसे मनके साथ वाणी उसे प्राप्त न कर लौट आती है, ब्रह्मके आनन्दको जाननेवाला किसीसे 
भयभीत नहीं होता ) इस प्रकार वाणी और मनका अविषय कहा गया है । और “आनन्द प्रचर 
ऐसा कहनेपर दु:ःखका अस्तित्व भी ज्ञात होता है, क्य्रोंकि लोकमें प्राचुयंको अपने प्रतियोगी अल्पत्वकी 
अपेक्षा रहती है, ऐसा होनेपर “यत्र नान्थत्प०” ( सनत्कुमार--हैं नारद ! जहाँ अन्य कुछ नहीं देखता 
अन्य कुछ नहीं सुनता, अन्य कुछ नहीं जानता वह ॒भूमा-ब्रह्म है ) इस प्रकार भूमा ब्रह्ममें उससे 
अन्य वस्तुके अभावकी प्रतिपादक श्रुति बाधित होगी । प्रत्येक शरीरमें प्रियादिके भेदसे आनन्दसय भी 
भिन्न है, परन्तु ब्रह्म प्रतिशरीर में मिन्न नहीं है, क्योंकि 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' यह आनन्त्य श्रुति है 
और “एको देव:०' ( सभी प्राणियोंमें गूढ़ सवंव्यापक्त और सभी भूतोंका अन्तरात्मा एक देव है ) यह 
सत्यानन्दी-दी पिका 
“विप्रमयो ग्रामःः ( यह ग्राम विप्रश्नचुर है ) जरे यहाँ ब्राह्मणोंका बाहुल्‍थ अन्यकी अल्पता 
श्रयुक्त है, वैसे आनन्द प्रचुर ब्रह्म है, इस कथनरो ब्रह्ममें आनन्द बहुत और दुःख अल्प सिद्ध होगा। 
इस तरह यदि ब्रह्ममें अल्प नें तो 'यत्र नान्‍्यव्पइ्यति! यह श्रुति बाधित होगी, क्-ंकि यह 
तरुति आनन्दस्वरूप ब्रह्ममें दःखादि दैतका निषेध करती है, अतः आनदमयका अथ आनन्द प्रचुर 
हीं, किन्तु अन्नमयादिके सम भी मयटका अभथ॑ विकार है। अतः आनरूमय ब्रह्म नहीं है 
त्तिभेदसे प्रतिदरी९में आनन्दमथ भिन्न-निन्न हैं 
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भूतान्तरात्मा' (श्रें० ६११) इति चर श्रत्यन्तरात्‌ । नच्ानन्दमयस्याण्यासः श्रयते, प्रातिपद्दि- 
काथ मात्रमेव हि. सर्वत्नाभ्यस्यले--'रसो बे सः, रसें हवायं लछब्ध्वा55ननदी भवति, को छोवा- 
न्यात्कः प्राण्यात्‌ू, यदेष आकाश आनन्दो न स्थात” । 'सषा55नन्दुस्थ मीमों सा भवित ।? “आनन्द 
ब्रह्मणो विद्वान्न बिभेति कुतश्रनेति! ( तै० २।७,८,५ ) 'आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात! ( तै० ६६ ) 
इति च | यदि चल आनन्‍्द्मयराब्दस्य बत्रह्मविषयत्व निश्चित भवेत * तात उत्तरेष्चवानन्दमात्- 
प्रयोगेष्वप्यानन्द्मयाश्यासः कव्प्येत। न त्वानन्दमयस्य ब्रह्मत्वमस्ति, प्रियशिरर्त्वादिसशि- 
हतुभिरित्यवोचाम । तस्साच्छुत्यन्तरे विज्ञानमानन्दं ब्रह्म! ( दू० २।९।२८ / इल्यानन्द्प्राति- 
पदि्कस्य बह्मणि प्रयोगद्शनात्‌ । यदेष आकाश आननन्‍्दो न स्यात्‌' इत्यादिबन्रह्म विषयः प्रयोगों 
न त्वाननन्‍्द्मयाश्यास इत्यवगन्तज्यम। यस्त्वयं सयडन्‍्तस्येवानन्द्शब्द स्या भ्या स+---- ' एतमा- 
ननन्‍्द्सयसात्सानमुपसंक्रामति' ( ते० २।८ ) इति, न तस्य ब्रह्म विषयत्वमस्ति, विकारात्मना- 
मेवाज्नसयादीन/मनात्मनामसुपसंक्रमितव्यानां प्रजाहे पतितत्वात्‌। #£ नन्‍वानन्दमयस्योप- 
संक्रामेतव्यस्यान्नमयादिवदत्रह्मत्वे सति नेव विदुषो बह्षप्राप्तिः फर्ूलं निर्दिष्ट सवेत्‌। नेष 
दोषः; आनन्दमयोपसंक्रमणनिद शेने व पुनछप्रतिष्ठाभूतबह्मप्राप्तः फलस्य निदिश्त्वात्‌। 
'तद्प्येष इछोको भवति । थतो वाचो निवतन्‍्ते! इत्यादिना च प्रपंच्यमानत्वात्‌ । या त्वानन्द्‌- 
मयसंनिधाने 'सो5क्रामयत बहु सयां प्रजायेयेति' 3 अजावे व ति इय आअतिरुदाह्मता, सा बहा पच्छ पतिष्ठा » सता ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा 
दूसरी श्षुति भी है। और आननन्‍्दमयके अभ्श्रासकी श्रुति नहीं है, क्‍योंकि सवंत्र प्रातिपदिकाथे मात्रका 
अभ्यास है, जैसे कि “रसो वे सः०! (निश्चय वह रस-सार है रसको पाकर ही यह आनन्दी होता है, यदि 
हृदयाकाझमें स्थित आनन्द रूप आत्मा न होता तो कौन व्यक्ति अपान क्रिया करता और कौन प्राणन 
क्रिया करता यही तो उन्हें आनन्द देता है, अब इस ब्रह्मयके आनन्दकी मीमांसा है, ब्रह्मके आनन्दका 
अनुभव करनेवाला विद्वान किसीसे मयभीत नहीं होता ) “आनन्द ब्रह्म है ऐसा जाने” इत्यादि श्रुतियोंमें 
स्पष्ट है। यदि आनन्दमय शब्द ब्रह्म विषयक निद्चित हो तो आगे आननन्‍्दमात्र प्रयोगवाले वाक्योंमें 
भी लक्षणासे आनन्दमयके अभ्यासकी कल्पना होती । परन्तु प्रिय शिरस्त्वादि हेतुओंसे आनन्दमय ब्रह्म 
नहीं है ऐसा हम कह चुके हैं। इसलिए “विज्ञानं ०” ( ब्रह्म विज्ञान स्वरूप और आनन्द स्वरूप है) 
इस दूसरी श्रुतिमें प्रातिपदिक आनन्दशब्दका ब्रह्ममें प्रयोग देखा जाता है, इससे “यदेष आकाश 
आनन्दी न स्यात्‌! इत्यादि श्रुतिमें ब्रह्म विषयक आनन्दशब्दका प्रयोग है किन्तु आन॑न्‍्दमयका अभ्यास 
नहों है, ऐसा समझना चाहिए । एतमान्नन्द्मय० _( इस आनन्दसमय आत्माका बाघ करता है ) 
इसमें यह जो मयट्‌ प्रत्ययान्त आनन्द शब्दका अश्यास है वह ब्रह्म विषयक नहीं है, क्योंकि बाध के 
योग्य विकारात्मक-- अन्नमयादि अनात्मवस्तुओंकी परम्परामें पठित हे। परन्तु अज्नमयादिके समान 
यदि प्राप्तव्य आनन्दमयको ब्रह्म न मानें तो ब्रह्मवित्‌ विद्वाच॒को ब्रह्मप्राप्ति रूप निदिष्ट फल न होगा ? 
सि०--यह दोष नहीं है, क्योंकि आनन्दमयके बाधके नि देशसे ही पुच्छ एवं प्रतिष्ठा भूत ब्रह्मकी प्राप्ति 
रूप फलका निर्देश है। “तदप्येष०? ( उसमें यह भी मन्त्र है ) 'यतो वाचो निवतन्ते' इत्यादिसे उनका 
विस्तार किया गया है । आनन्दमयके संनिधानमें 'सोडकामत” यह जो श्रुति उदाह्ृत है, वह “ब्रह्म पुच्छे 
प्रतिष्टा' इस अत्यन्त संनिहित ब्रह्मके साथ सम्बद्ध होती हुई आनन्दमयमें ब्रह्मत्वका बोध नहीं कराती, 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& आनन्दमयमात्मानमुपसंक्रामति' यहाँ संक्रमणका अथी बाध है प्राप्ति नहीं, क्योंकि 'एुत- 
मद्ामयमात्मानझुपसंक्रामति! इस तरह अन्नमयादिमें भी संक्रमणका अथे बाध किया गया है। इससे 
रो व सः' इत्यादि श्रुति वाक्य आनन्दमयको विषय नहीं करते, किस्तु “ब्रह्म पुच्छ. प्रतिछठा' इस श्रुतिमें 
प्रतिपादित ब्रह्मको विषय करते हैं, क्योंकि वह्‌ संनिहित है, अतः आनन्दमय ब्रह्म नहीं है । 
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हत्यनेन संनिहिततरेण ब्रह्मणा संबध्यमाना नानन्दमयस्य ब्रह्मत+ पनिवे 
शोत्तरस्प भ्रन्थस्य रसो व सः' इत्यादेनानन्‍्दमयविषयता। 8... .+ चयति। तवपेक्षस्वा- 
पुंलिक्ष निर्देशों नोपपद्यते । नाय॑ दोषः; “तसमाद्ा एतस्मादाद "2 यम इति ब्रहणि 
द्नाप्यात्मशब्देन नह्मणः प्रकृतत्वात्‌ | 'या त॒ माया हर क: ४५४ | इत्यत्र पु लि- 
ति, तसयां मयडश्रवणात्‌ , प्रियशिरस्त्वाद्य्रवणाच्च यक्तमाननूस ५ गनात 
मात्रमपि विशेषमनाश्रित्य न स्वत एच प्रियशिर स्त्वादि न्न अं क न तस्मादणु- 
ब्रह्म प्रतिपिषादयिषित बाडग्मनसगोचरातिक्रमश्रतेः | पा ह्मण उपपचत। नचेह सविशेष॑ 
९ पच मयडविशेयों धाचियाथ 0 (द्न्नमयादिष्विवानन्दमये पपि 
विकाराथ एव मयड्(वज्ञेयों न धाचुर्याथः। सूतराणि त्वेव॑ व्याख्येयानि--' च्छ ः 
ब्त्यत्र किमाननन्‍्दमयावयवत्वेन् अहम विचध्यत उत सरचप्रधानत्वे नेति " मे पुच्छद न की लिहा 
जि ज्यों + म्आाना हंस पे सधानत्वेनेति। पुचछशब्दादवयवत्वे- 
नति प्राप्त उच्च दें आन+दमथोडश्यासाव” आनन्द्मय आत्मेस्यञ्र तह्म पुछ प्रतिष्ठा” इति 
बन सलस्या 20200 तह गम _भवतति! बल नउलठोके त्रह्मण 
लक पी 3 यात्‌!। विकारशब्देनावयच- 
और 'रसो वे सः” इत्यादि उत्तरग्रन्थको उसको अपेक्षा है, इससे यह आनन्दमय विषयक नहीं है । 
परन्तु-- सो5कामयत” ( उसने कामनाकी ) इस प्रकार ब्रहममें पुलिज्ध ( सः ) दाब्दका निर्देश युक्त 
नहीं है ? सिद्धान्ती--यह दोष नहीं है, क्योंकि “तस्माद्वा०” ( उस आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) 
इस श्रतिमें पु लिज्भ आत्मदब्दसे भी ब्रह्म प्रक्ृत है । आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌” यह जो भागंवी वारुणी 
विद्या है उसमें मयट्‌ प्रत्ययका श्रवण नहीं है और प्रियशिरस्त्वादि अवयवोंका भी श्रवण नहीं है, 
इसलिए आनन्द ब्रह्म है यह कथन युक्त है, अतः अणुमात्र भी विशेषका आश्रय किये विना अपने 
आप ही प्रियशिरस्त्वादि ब्रह्ममें युक्त नहीं है । यहाँ सगरुण ब्रह्मका प्रतिपादन इष्ट नहीं है, क्योंकि इसी 
प्रकरणमें ब्रह्म वाणी और मनका अविषय है ऐसी श्रुति है, इसलिए अन्नमयादिके समान आननन्‍्दमयमें 
भी मयट प्रत्यय विकाराथंक ही समझना चाहिए प्राचुर्यार्थक नहीं । सूत्रोंका व्याख्यान तो इस प्रकार 
करना चाहिए कि “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्टा' इसमें क्या आनन्दमयके अवयवरूपसे ब्रह्म विवक्षित है अथवा 
स्वप्रधानरूपसे ? पुच्छशब्दके प्रयोगके कारण ब्रह्म अवयव रूपसे विवक्षित है, ऐसा प्राप्त होनेपर 
सृत्रकार कहते हैं--'आननन्‍्दमयो5भ्यासात” आनन्दमय आत्मा है, इसमें “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा' इस 
तरह स्वप्रधानरूपसे ही ब्रह्म उपदिष्ट है, क्योंकि उसका अभ्यात्ष है। कारण कि असन्नेव स सवति' 
( वह असत्‌ ही होता है ) इस उपसंहार इलोकमें केवल ब्रह्म ही अभ्यष्यमान है । “विकारशब्दाज्नेति ०” 
( सू० १३ ) इसमें विकारशब्दसे अवयव दाब्द अभिप्रेत है । 'प्रुच्छ इस अवयवशब्दसे ब्रह्म स्वप्रधान 
नहीं है, ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार करना चाहिए। इसपर कहते हैं--यह दोष नहीं है, 
सत्यानन्दी-दीपिका न्‍ हि 
& यद्यपि 'सोडकायमत” इस श्रतिमें ब्रह्म वाची 'सः” शब्द पुलिज्ञ है, जब कि ब्रह्म वाचक 
ब्रह्मग! शब्द नपुंसक है, अतः उसमें पुलिज्भधा 'सः” छाब्दका श्रयोग युक्त नहीं है, तथापि 'तस्माद्वा 
एतस्मादाव्मन! इत्यादि 'श्रुतिमें प्रकृत ब्रह्मका ही पुंलिज्ञ आत्मश 5दसे निर्देश किया. गया है, वसे ही 
सो$कायमत!” में भी समझना चाहिए.। “आननन्‍दों ब्रह्मंति पे व्मजानातू महा भो पुलिज्ञ यु 524 
धब्दसे ब्रह्मका निर्देश है, अतः आनन्द ब्रह्म है, 'वेदसूज्रयोविरोधे गुणेल्वन्यायकह्पनेति' ( वेद और 
मृतरमें विरोध हो न जहाँ प्रधान और अप्रधान दो विषयोंमें विरोध हो, यदि अध्रधान विषयके 
अनुसार प्रधान विषयका समन्वथ करें तो- वहाँ इस न्यायकी प्रवृत्ति होती है | इस का न्यायसे सृत्रौका 
अथ॑ वेदार्थानसार करना चाहिए न कि सूत्रार्थ पप / अनुसार बेदार्थंथी कल्पना करनी चाहिए, इस आशय 
| लेकर प्रगति मम ग” इससे सुत्रोंकी व्याख्या करते हैं । 
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ै अ० 

११७ ब्रह्मसत्र-शाइरभाष्य [ आ० १ पा० | 
न्प्रं छू ति यदक्तम, तस्य परि (. 

शब्दो5उमिप्रेतः | पुच्छमित्यवथवशब्द। न स्वप्रधानत्व हक पर | कवि या रिहारो 

कं ९ ष्ट जोन पे -चाँ यं दोष: है प्राचर्यादप्यवथवधधाल4 कर पा से क्र १; 

वक्तव्य: । अन्राच्यत [ > न 3 ट पुच्छान्‍्ते प्ववयचे प्च्के त्मा न हि है हि ॥ 


५. | अन्नम्यादीनां हिं शिरआदि 
चनमित्यथ। | अन्नमयादाना हि 'आपन्ष्या " च्छ प्रतिष्टा' 3 
कर अल हि रआदीन्यवयवान्तराष्युवत्वाउवयवप्रायापत्त्या कि कि कील 
मयस्या(पे शिरआद। के य समाथतम्‌ । तद्वेत॒त्य- 


भू नत्य व्रह्मण: 
तावयबचिवक्षया। यत्कारणमभ्यासादिति स्वग्रधानः रणस्वेन अहम व्यपज्डिल 
पदेशाच्' । सर्वस्य हि. विकाग्जातस्य. सानन्द्मबस्थ के - व्यपादिश्यतं-. 


'इदूँ सर्वमस्जत | यदिदं किंच' (त०२।६) इति। नच कारणं सत्‌ ब्रह्म स्वविकारस्थाननम 
मुख्यया वृत्यापइवयव उपपद्यते अपराण्यपि सूत्राणि यथासंभव पुच्छवाक्यनिदपश्स्ये 


ब्रह्मण उपपादकानि द्रश्व्यानि ॥ १९% 

क्योंकि प्राचयसे भी [ ब्रह्ममें | अवयव शब्दकी उपपत्ति हो सकती है। प्राचुयं-प्रायः आपत्ति-अवयव 

क्रमकी बुद्धिमें प्राप्ति, अवयव प्रायमें वचन अधिकतासे अवयबोंके प्रतिपादक प्रकरणमें कहा हुआ 

वचन, ऐसा अथ॑ है, क्‍योंकि अन्नमयादिके शिर आदिसे लेकर पुच्छ पर्यन्त अवयव कथनके अनन्तर 

आनन्दमयके भी शिरादि अन्य अवयव कहकर अवयव क्रमकी प्राप्ति होनेसे ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्टा' ऐसा 
कहा है । अवयवकी विवक्षासे नहीं, इस कारण “अभ्यासात्‌' अभ्याससे ब्रहद्ममें स्वप्रधानत्वका समर्थन 
किया है। “तद्ेत॒ब्यपदेशाच्च ” आनन्दमय सहिंत सब कार्य समुदायके कारणरूपसे 'इदं सबम०” (उध्तने 
यह सब उत्पन्न किया जो यह कुछ है ) इस प्रकार ब्रह्म्मा कथन किया है । कारण होकर ब्रह्म मुख्य- 
वृत्तिसे अपने कार्य आनन्दमयका अवयव हो यह युक्त नहीं है। ॥ दूसरे सूत्र भी यथासम्भव पुच्छ 
वाक्यमें निर्दिष्ट. ब्रह्मके ही उपपादक समझने चाहिएँ ॥१९॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
4 सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! इस प्रक्ृत ब्रह्मकें ज्ञाकके लिए यहाँ अन्नमयादि पाँच कोशोंकी पक्षी- 

रूपसे कल्पना की गई है। परन्तु उनके पक्षीरूपमें श्रुतिका तात्पयं नहीं है। “तस्थ प्रियमेव शिरः?० 
( ते० २५ ) (प्रिय ही उसका शिर है, मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष है ) इस प्रकार जब 
आतन्दमयके अन्य अवयव कहे गए हैं तो अवशिष्ट पुच्छ स्थानीय अवयवकी जिज्ञासाको पूर्ण करते 
हुए श्रकृत ब्रह्मको ही पुच्छरूपसे कहा गया है, क्योंकि जैसे पक्षीका आधार पुच्छ है, वसे ही 
आनन्दमयका अधिष्ठान ब्रह्म है इसलिए ब्रह्मका प्रधानरूपसे प्रतिपादन है। किच “वि ज्ञानमानस्द 
ब्रह्म आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌' इत्यादि श्रतियोंमें भी केवल आनन्दका ही अभ्यास उपलब्ध रो 
है आनन्दमयका नहीं । इस्नलिए 'सो5कामय्रत' इत्यादि श्षुतियाँ और 'आनन्दमयो5भ्यासात' इत्यादि 
इत्र ब्रह्म पुच्छ॑ प्रतिष्ठा' इस श्रुति वाक्यसे निदिष्ट ब्रह्मके हो उपपादक हैं। अतएव "आन ४. $- 
भ्यासात्‌ इस सूत्रस्थ आनन्दमय शब्दसे रक्षणा द्वारा निगुंण ब्रह्मका ही यो मराणा हे द 
-+- “77 का गे 8 4820 8.27] गुण ब्रह्मका ज्ञान है ॥ १९॥ 

/ टि० अन्य सूत्र भी यथा सम्भव “ब्रह्म पच्छ ) बी अएभाकप्कका 
उपपादक हैं । यथा 'तद्वेतुव्यपदेशाच्च' ( ब्र० झा रा कर 8 दति बाक्यमें निर्दिप 
२। ६) ह््स श्र्ति वाक्यसे जब यह स्पष्ट होता हैं कि रे / इृंद सवमसजत यदिद॑ किश्न' ( ते० 

झा कायमात्रका हेतु है तब वह प्रिय शिरस्व्वादि 


विशिष्ट आनन्दमय कायका मुख्य कदापि न वर्णिकमेव 
। ! भुख्यवृत्तिसे अवयवब मत 
प्‌ हीं हो सकता । 'मान्त्रव ६ | 


गीयते' (ब्र० सू० १।१।१५) 
ब्रह्मविदाप्तीति परम! रा 
है और जो ब्रह्म 'सत्यं ज्ञान+ * जिस ब्रह्मके ज्ञानसे के ही गई ._ 
ह्म सत्य । “म है शानस केवत्य मुक्ति कहा गई _ 
बा शानमनन्तं बहा! इस मन्त्र लिदिश हरदा आए ० रु ; अं 
प्रतिपादित है, क्योंकि ब्रह्मपद सं निहित हैक 7.0 मक्ष पुच्छ प्रतिष्ठा' इस भूत, 
५7 3 0 आल मर० सू०॥4॥7 ९६ 
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अधि० ७ सू० १० | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासहित ११५ 


( ७ अन्तरधिकरणप््‌ | २०-२१ ) 
अन्तस्तद्ूमो पदेशात्‌ ॥२०॥ 


पदच्छेद--अन्तः, तद्धमोपदेशात्‌ । 
सूताथ--(अन्तः) 'य एषो5न्तरादित्ये'! “य एपोउन्तरक्षिणि' इस श्रुतिमें आदित्यमण्डलादिके 
अन्तर श्रयमाण पुरुष संसारी नहीं है किन्तु परमेश्वर हे, ( तद्धमपिदेशात्‌ ) क्योंकि पापशन्यत्वादि 
उसके धर्मोका उपदेश हे । 
& इदमाम्नायते-- अथ य एषोडन्तरादित्ये हिरणमयः पुरुषों टह्यते हिरण्यस्मश्रहिरण्यकेश 
आ प्रणखाव्सव एवं सुवणः” 'तस्थ यथा कप्यासं पुण्डरीकमवमक्षिणी तस्योदिति नाम सएष सवभ्य: 
पाप्मभ्य डदित उदेति ह वे स्वभ्यः पाप्मभ्यो य एवं वेद' 'इत्यथिदेवतम्‌! (छा० १।६।६, ७, 4) । 


श्रुति यह कहती है--अथ य एषो०” ( आदित्यमण्डलके अन्तगंत सुवर्णसा ज्योतिमंय-सा 
जो यह पुरुष दिखाई देता है जो सुवर्णफे समान डाढी, मूछवाला ओर सुवर्णके सद्ृश केशोंवाला 
तथा जो नख पयेन्‍त साराका सारा सुवर्ण-सा ही है ) 'तस्थ यथा०” ( वानरके बेठनेके स्थानके सहश 
विकसित अरुण वर्णवाले पुण्डरीक-कम्रकके समान उस पुरुषके दोतनों नेत्र हैं, उसका उत्‌ ' ऐसा 
नाम है, क्योंकि वह सब पापोंसे ऊपर गया हुआ है अर्थात्‌ सब पापोंसे मुक्त है जो ऐसे गुणोंसे 
सम्पन्न 'उत्‌' नामक देत्रकी यथोक्त प्रकारसे उपाप्तना करता है वह निश्चय हो सत्र पापोंसे मुक्त हो 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# पहले अधिकरणमें “अन्योउन्तर आव्मानन्दमग्र:' ( तै० २५ ) आनन्दो ब्रह्मति व्यजानात[ 
(ते> ३।६ ) “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा! ( ते० २५ ) इत्यादि श्रुतिवाक्योंमें आनन्दमय, आनन्द और 
ब्रह्म शब्दोंसे जो निगुंण ब्रह्म निर्दिष्ट है, वही उपाधि विशिष्ट होकर उपास्य हैं। अब इस अधिकरण में 
अधिकारीके भेदसे उपासना तथा उसके अनुरूप देवताका निरूपण किथा जाता है। यद्यपि ब्रह्म 
व्यापक है, तो भी उपासनाके लिए स्थान विशेषक्री अपक्षा होती है, इसलिए उपासना द्वारा फल 
इतर-आनन्दमय जीव यहाँ प्रतिपाद. नहीं है, क्योकि उसमें सवसष्टिकतृव्व॒ अनुपपन्न है। 'भेद- 
ब्यपदेशाज्' (० सू० ११।१७) 'रसो वे सः रस छोवायं लब्ध्वानन्दी मवति इसप्रकार ब्रह्म ओर 
आनन्दमयमें भेद है । 'आनन्दमयों ब्रह्म तेत्तिरीयकपश्चमस्थानस्थत्वात्‌ भृगुवल्लीस्थानन्द्वत्‌' 
( आन दमय॒ ब्रह्म है, क्योकि ब्रह्मवल्लीके पाँचवें स्थानमें है, भ्वगुवछ्लीमें स्थित आनन्दके समान ) 
एसी अनुमानकी शंकाकर कहते हैं-कामाच् नानुमानावेक्ष। (व्र० सू० १।१।१ ८) 'काम्यत इति कास 
आनन्द: सबके द्वारा आनन्दकों ही कामना की जाती है, अतः काम आनन्द है। इसलिए जेसे 
भगुवल्लीमें आनन्द ब्रह्म है वैसे ब्रह्मनल्लीमें स्थित आनर्द्मय भी बहा है, एसी अनुमानकी अपेक्षा 
नहीं करनी चाहिए, क्योंकि यहाँ आनन्द्यके साथ विकाराथंक मयद्‌ होनेसे विरोध है। विकार- 
रूप आननदसयमें निरतिशय आनन्दकी प्राप्ति नहीं हो सकती, अतः आनन्दमय ब्रह्म नहीं है। 
यहाँ यदि भेदुका उपदेश है तो सगुण ब्रह्म ही भेदरूपले भ्रतिपादित हुआ १ यह शंका युक्त नहीं 
है, क्योंकि अस्मिन्नस्य च तद्योगं शास्ति' ( ब्र० सू० $॥$॥१९ ) गुहानिहित है, अतः प्रत्यक्‌ 


 पचछ माथे तह, वह एक ही है, ऐसा उपसहार होनेपर 'मैं ही पर ब्रह्म हूँ” इस 
परशम हम : निर्मुण ब्रहौक्स ज्ञानके लिए जीवभेदका अनुवाद मात्र है, 













| रू ; प्रा गया।  औ $ स्‍ कक >> 4. 3. आक ैँ 
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7 भ्ज | है ह 


रे 


के - ! 2835. औी *बडे ३ + ०, « 
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| अ 
११६ ब्रह्मसत्र-शाक्ररभाष्य | अ० १ पा० र्‌ 
० ॥।१,५ व्यादि। 
अधाध्याप्ममपि अथ य ए्बोउच्तरक्षिणि पुरुषों दृश्यत (छा ं ब लिप ; अश्ुपिशोपारओ 
संशयः-कि विद्याकर्मातिशयवशात्प्राप्तीत्कप कश्चित्स सार * अलरीवि कुतेः ? कपल ने 
श्रयते , किया निध्यसिद्धः परमेश्वर इति । कि तावत्प्रा्तम हे रत 
यादि रूपमुदाह्मतम | 2 ध्षपुरुष पि तदवा- 


व्णात्‌। आदिस्यपुरुषे ताव हिरण्यश्मश्र: इर 

शषे थे पे है के स्मप्य रूपम्‌ टराति । नाथ परमध्थग्स्य रूपवर्च 
तिदेशेन प्राप्यतें-तस्यतस्य तद॒व रूप यदमु अधणाओ मो 
युक्तम, 'अशब्द्सस्पशमरूपमव्ययम्र ( का० १।३।१७ ) इति श्रते, आधार श्र पो$- 


न्तरादिस्ये', 'य एपोउन्तरक्षिणि' इति । नह्यमाधारस्य स्वमहिमप्रतिष्ट॒स्य सर्वव्यापिनः परम 
मन्प्रतिष्टित इति स्वे महिसम्नि (छा० ७।२४।१) इति। 


ध्वरस्याघधार उपदिश्येत । 'स भगवः करि एच अेल्वॉ मी 
आकाशवत्सवगतश्र नित्य इति च श्रुती भवतः । ऐेश्वंयमंय [दौशतत्थ 
| चेष्टे देवकामानां च' (छा० १।६।८) इत्यादित्यपुरुषस्येश्वयुमर्यादा गा] 


( जो यह नेत्रके मीतर पुएप दिखाई देता है ) इत्यादि 
श्रतिसे अध्यात्म कहा जाता है। यहाँ संशय होता ६ कि क्‍या अतिशय विद्या ओर कमके प्रमावसे 
कप प्राप्त करनेवाला कोई संप्तारी सूथं मण्डलूमें तथा चक्षुमें उपास्थद पसे श्रत हैं अथवा नित्य 
सिद्ध परमेश्वर ? तब क्या प्राप्त होता है ? पु०-यहाँ संत्तारी उपास्यरूपसे निर्दिष्ट है, क्योंकि रूपवत्तका 
श्रवण है। आदित्यपुरुपमें 'हिरण्य (सुतर्ण ) सी मूछे हैं! इत्यादि रूपका उदाहःश हैं। और 
तस्येतस्थ०” ( इस अक्षियुरुषका वही रूप है जो कि आदित्यपुरुषका डप ६ ) इस श्रतिसे अक्षिपुरुषमें 
भो अतिदेशसे वही रूप प्राप्त होता परन्तु परमेश्वरका खझूपवत्त्व होना युक्त न हों है, -क्योंकि 
अशब्दम०” ( वह शब्द रहित, स्पर्श रहित, रूपरहित और अविनाशी है) ऐसी श्रुति है। क्योंकि 
'य एपोउन्तरादित्ये' 'य एुपोउन्तरक्षिणि' ( जो यह आदित्य मण्डलमें है, जो यह अक्षिके अन्तर 
है ) इस प्रकार आधारका श्रवण है । किन्तु आधार रहित स्वमहिमामें प्रतिष्ठित सवव्यापी परमेश्वरका 
आधार उपदेश नहों किया जाता, कारण कि 'स भगवः०' ( तारद--हे मगवत्त ! वह भूमा किसमें 
प्रतिष्ठित है ? संनत्युमार--वह अपनी महिमामें प्रतिष्ठित है ) और “आकाशवत्‌०” (आकाशके समान 
स्वव्यापक और नित्य है ) ऐसी श्रुतियाँ हैं। क्‍योंकि आदित्यपुरुष और अक्षिपुरुषकी ऐश्वय- 
मर्थादाकी श्रुति है। 'स एच०' ( वह यह उत्‌ नामक देव, जो इस-आदित्यछोकसे ऊपरके लोक हैं 
सत्यानन्दी-दीपिका 
सिद्धचर्थ गास्त्रोंमें आदित्यमण्डलादिका विधान किया गया है । देवोंका आश्रय कर किया गया विधान 
अधिदंवत है और देहादिका आश्रय कर किया गया विधान अध्यात्म है। आदित्यमण्ड लमें जो 
उपास्थ है वही देहसे सम्बन्धित होकर अध्यात्मरूपसे भी कहा गया है । 

& पूर्व अधिकरणमें ब्रह्मगद, आनन्दमय पद और आनन्‍्दका अभ्यास इन तीनों प्रमाणों तथा 
“रण अत पर 
ब्रह्मममन्वयके अपवादाथ 'संसारी' इत्यादिसे कर पाप माप पे 
उसपर दया कम पूव॑ पक्ष करते हैं। 'हिरण्यइमश्र/ इस श्रुतिसे आदिलें 

इस | अतिदेश श्रुतिसे अक्षिपुरुषमें रूपका श्रवण होता है। इस 


न ्क ए्‌ कम महा पुष्प उपास्य सिद्ध होता है रूपादि रहित परमेश्वर नहीं । 
05 “आड़ अफीन/ 2, ::+90-4 कि +्यक्ट धर है 


१७ ह। 


2 ४ ध “डर "एाण०-क्‍5क्‍3-35:_. य 
पव्यागय अधि आम किम रा. ५ पक ध्तका अन्य स्थल श्रवण 
९ या 00 हर ) ट पं क्षप॒रू श्रवण हे | अथवा 


जाता है ) यह अधिदवत है । अब अथ य० 
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अधि० ७ रू? २० ] भापाउवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासहित 


थे चेतस्मादर्वाच्चो लोकास्तेषां चेष्टे मलुष्यकामानां च! ( छा० १।७।६ लक 
परमेध्वरस्य मयादावदेश्वय युक्तम्‌, “एप सर्वेश्वर एव भूताध्रिपतिरेप हमे कब । नर 
एपां छोकानामसंभेदाय” (8० ४।४।२२) इत्यविशेषश्नुतेः। तस्माज्नाध्ष्यादिर पाल एप सेतुविधरण 
है पल मात मु अन्तस्तदसा पद | इति, “य एघोउन्तर।दित्य” अप व किक 
च श्रयमाणः पुरुष: परमेश्वर एव, न संसारी | कुत:? तद्धमोपदेशात। तस्प हि >. हे इति 
धर्मा इहोपदि ए्रा४ | तद्यथा--तस्योदिति नाम! इति श्रावयित्या सब पक मे श्बरस्य 
पुरुषस्याप्यतिद्शिति-'यज्ञाम तन्नाम! इति। सर्वपाप्मापगण जल 


। गप गप्मापगमश्च परमात्मन एव श्रूयते-य 
आत्मा5पहतपाप्मा' (छा० 4।७।१) इत्यादो। तथा चाश्षुषे पुरुषे 'सैवक्‍तेत्साम तदबय थे पट महा! 
इत्यूक्सामाद्यात्मकतां निर्धारयति | सा च परसमेश्वरस्योपपद्यते; सर्वकारणस्वास्सर्बात्म- 


क् ६८ हे च्या 3 अ 2 ४. चंद * न्‍ ऊ 
कत्वोपपत्तेः | पृथिव्यग्न्याद्यात्मके चाधिदेवतं ऋक्‍साम, वाकप्राणाद्यात्मके चाध्यात्ममन॒- 


११७ 


और 'स एप०' ( अक्षिस्थ वह यह उतृ-अक्षिपुरुष नामक देव जो इस अध्यात्म आत्मासे नीचेके 
लोक हैं उनका तथा मानवीय कामनाओंका शासन करता है ) इस प्रकार अक्षिपुरुषकी मर्यादाकी 
श्रति है। परन्तु परमेश्वरका ऐश्वयं सीमित होना युक्त नहीं है, क्योंकि 'एप स्वश्वर०” (यह सर्वेश्वर है 
यह सब भूतोंका अधिपति है, यह भूतोंका पाक है, लोकोंकी मर्यादा छिन्न-मिन्न न हो इसलिए यह 
सारी व्यवस्था करनेवाहा सेतु है अर्थात्‌ सेतुके समान नियामक है ) ऐसी आअविशेष श्रुति है। इससे 
सिद्ध होता है कि नेत्र और आदित्यके अन्तर पुरुष परमेश्वर नहीं है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर 
हम कहते हैं--अन्तस्तछर्मोपदेशात्‌” 'य एघो० ( यह जो आदित्यके भीतर है ) य एघोा० ( जो यह 
चक्षके आन्तर है ) इस प्रकार श्रूयमाण परमेश्वर ही है संसारी नहीं, क्‍यों ? तद्धमो०” उस परमेश्वरके 
धर्मोका ही यहाँ उपदेश किया गया है । जैसे कि 'तस्यो० ” (उसका “उद्‌” यह नाम है) इस प्रकार इस 
आदित्य पुरुषके नामका श्रवण कराके 'स एघ० (वह यह सब पापोंसे मुक्त है) इस तरह सभा पापोंके 
अपगमसे “उत्‌” नामका श्रुति निबंचन करती है। और निवंचन ३ हुए कप अर ह जन 
४ ” दि पुरुषका नाम है) यह श्रुति अतिदर 
| था मर का हा मामा ही सर्वपापरहित सुना जाता 
है। इसीप्रकार 'सैब ऋक०” (वही अक्षियुरुष करक्‌, वही साम, वही उक्थ, वही यम वही ब्रह्म है) 
ट हे दिं ल न निर्धारण करती है। वह सर्वात्मक्रता परमेश्व रमें 
यह श्रुति अक्षिपुरुषमें ऋ्रक्‌ सामादिंकी आत्मकताका कर सम 

ही उपपन्न है, क्योंकि वह सबका कारण होनेसे सर्वात्मक हो सकता है। कहक्‌ ४ 
५ प सत्यानन्वा- हक २० ) (देवोंको कोई पाप नहीं छूगता ) 

# यद्यपि “न ह वे देवान्पापं गच्छति' ( बह *। ५। 


हैं, तो भी इस 
इस श्रुतिके आधार पर आदित्य पुरुष आदि भी पाप रहित होनेसे उपास्य हो सकते हैं, ती भी ६ 


ों उसके फलके 
श्र तिका तात्पयं यह है कि देवत्वकालमें कर्मके अनधिकारी देंवोंका क्रियमाण पाप अथवा उस 


साथ सम्बन्ध नहीं होता । परन्तु उनके पूर्व जन्म संचित पापोंके होनेसे वे सवंपाप रहित नहीं हो 


'पातमंषित्वायैतमेवाध्वानं पुनर्निबतस्ते' 

हों तो “तस्मिन्यावव्संपातसुषि कु ये थे 

न ब # कि 7 आय होने तक रहकर शी के हो हे न्‍ हि ( पुण्य 

कर क्षोण्र डोनेपर ते 2 है ५ लौटकर मृत्युल्लोकको प्राप्त होते हैं मत मंशा बाधित ह “मर पास्य है । 
८254 0 6... न [कही क्रह्दा गया है कि परमात्मा सर्बपाप रहित है ओर बही उ 


; 
च्क- * है 4 
+ “जय ऑॉण 


+ मार परप्युध्पलरद ऋसयम या कप्तान यथा तर क उयर क्या रत आह 02 2२ पका या पथ पाप पाए >> कण कमान 5 पवार ० गें हे हैं ६ ४7200000॥४एए900/४/एएथो#0४//0शथ/शाया 9 कल नमन अल अब शक 
और जो देवताओंके भोग हैं उनपर शासन करता है ) इस प्रकार आदित्यपुरुषकी मर्यादाकी श्रति है 
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क्या [ आ० १ पा० 

न तञझ धर 5. 

हर ८5५ ९५ थाइध्यातव्मम(पे- यावमुष्य गेष्णों तो 

__'तस्यक्च साम च गेष्णो' इत्यधिद्‌वतम | पा > - न मे न रु 

क्रम्याह--- तस्य जधपथलते | “तथ इमे वीणायां गायन्त्यत त गार्यान्‍्त तस्मात्ते 

गेष्णो | ट ट 4"< +>८ 7२८ जय. 
।' इति। तच्च सर्वात्मन ४2% 2६% थ. गानेप्वस्यैव गीयमानत्वं दर्शायति । तच्च 
पनसन मं छोड १05 ) शत चूत के जतमेच वा । तत्तदेंबावगच्छ त्वं मम तेजोंश- 
परमेश्वरपरिय्रहे घटते; 'यदयद्विभूतिमत्सत्बं श्रीमदृजतमत चलिसक न 

सवस्‌ ।७१ ) इति भगवदगीतादशनात्‌ । लोककामेशिदत्वमाप नरऊुरश श्रयमाणं 
समवस्‌ १०|४ झ् ञ्‌ हैं 0 जा... पद्यतद हैः 

४ है. 5 « ज़िलण्यडमश्रत्वादिरूपश्रवर्ण परमेर्वरे नोपपद्यत इति, अज् 
परमेश्वरं गमयति । » यदुक्ते हिरण्ययम श्र॒त्वाद ५ माया होपा इस 

ब्रूप:--स्पात्परमेश्वरस्यापी चछावदाःन्मायासय रास जा के र्रष् 

यन्मां पश्यसि नारद । सबभूतगुणेयुक्त मैं मां ज्ञातमहसि! इति की ज्ता । आप च यत्र तु 

निरस्तसवंविशेषं पारमेश्वरं रूपमुपदिश्यते, भवति तत्रशास्त्रमु  अगन्‍दम तस स्पसच्ययम 

इत्यादि । सब्रकारणत्वात्त विकारधर्मेरपि केश्विद्ठिशिप्टः परमइवर उपारयत पर न नान 

'सवकर्सा सवकासः सवगन्धः सबवरसः' ( छा० ३,१४।२ ) इत्यादिना । तथा (हेरण्यसमश्रत्वा- 

दिनिदेशो्पि भविपष्यति । यदष्याधारश्रवणान्न परमेश्वर इति, अज्ोच्यतें--स्वमहिम- 





० फिर ि या 
अग्नि है यह अधिदेवत और वाक्‌ प्राणादि आत्मक ऋक्‌, साम है अर्थात्‌ वाक्‌ ऋक ओर प्राण 
साम है इस तरह अध्यात्मका आरम्भकर श्रुति कहती है---/तस्य ऋक च०” .( उस आदित्यपुरुषके 
नरक और साम पव-अज्भोंकी संधियाँ हैं ) यह अधिदंवत है.। इसीप्रकार 'यावमुप्य० ( जो आदित्य- 
पुरुषके पादपव हैं वे अक्षिपुरुषके पादपव हैं ) यह अध्यात्म भी है । यह सब सर्वात्मक परमेश्ररमें 
घट सकता है । तद्ये इमे०” ( अतः जो ये लोग वीणामें ग/यन ( स्तुति ) करते हैं वे उस परमेश्वरका 
ही गायन करते हैं, इसोसे वे धन लाभ करते हैं ) इसप्रकार श्रुति छौकिक गानोंमें भी उसका गान 
दिखलाती है। यह सब परमेश्थरके परिग्रहसे घट सकता है, क्योंकि 'यद्यद्वधिभूति०' ( हे कौन्तैय ! 
जो जो भी ऐश्व्यंशाली, श्रीयुक्त-कान्तियुक्त, शक्तियुक्त वस्तु है उस उसीको तू मरे तेजके अंशसे 
उत्पन्न हुई जान ) ऐसा मगवद्गीतामें देखा जाता हैं । तथा लोक और भोगयर स्व॒तन्‍्त्ररूपसे श्रयमाण 
स्वामित्व भी परमेश्व रका ही ज्ञान कराता है। जो यह कहा गया है कि हिरण्यय्मश्वत्वादि ता 
श्रवण परमंश्व रमें उपपन्न नहीं है । इस विषयमें हम कहते हैं--साधकोंघष र अनुग्रह करनेके लिए 
इच्छावश परमेश्वर का मायामय रूप हो सकता है, क्‍योंकि 'माया होषा०' ( हे नारद ! सब भतोंके 
पा रस २! हम ह कर हे हा मूति का माया मेरी उत्पन्न की हुई 
धियोंसे रहित निविशेष परमेश्वरके ी पर है भोर जहाज 

; | नरक स्वहुपका उपदेश किया जाता है, वहाँ 'अशब्द्म ०” ( वह शब्द- 
रहित, स्परशंरहित, रूपरहित और अविनाशी है) इत्यादि शास्त्र है । होनेसे 
विका रोंके धर्मंसि यक्त परमे कु सबका कारण! होनेत 

६ उक्त परमश्च रका भी उपास्यरूपसे 'सब कर्मा०! ( सम्पूर्ण रचनात्मक कमंवाला, 
सवकामना वाला, सव गन्ध युक्त और सब रसयुक्त ध ) दैत्यादि अतिले लिए ्‌ पं 
प्रकार हिरण्यद्मश्रुत्वादिका निर्देश भी हो जायगा उतिसे निर्देश किया जाता है। इ 
अक्षिवुरुष परमेश्वर नहीं है, ऐसा जो कहा आधारका ये भवण होनेसे आदित्यपुरुष तथा 
; हा गया है। उसपर कहते -“:स्वमहिमामें प्रतिष्ठित परमेश्वर" 
सत्यानन्द्री-दीपिका 


के 52." 0 आशा अबशाद इस हेतुसे आदित्यपुरुषका और अक्षिपुरुषका ग्रहण 
५ परमश्चरर॒शाप्रि०' हृत्यादि भाष्यसे खण्डन करते हैं। भक्तोंपर अवुपह 













करनेके लिए मायोपाधिसे परमेदवर 
ईयते' ( 5 3 8 गाना बल और क्रि.] रूप - कल यु आरते हैं, जसे कि “'इन्द्रो मायामिः पुरूरूप 





भाप अप लपोंकी भ्राप्त होता है ) यह श्रुति है ॥२०९॥ क्‍ 


2.35 # है ३ ॥९ 6 # 
कैंट + है प् के ््प यु ग ३5 *+ 
# कैट है |? 5 हर हस्‍थ हर न ै 
“, 5593 कुल 2» तह छू 73 ८ ये कु है २६ 
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अधि० ८ स्ू० छ्‌ १-००- ] #ब ष्पु चाछए-- न दी 
कि स्त्‌ः ] ाजचुवाद जल्थानन्दी-दीपिकासहित 9१० 


प्रतिष्ठश्याप्य।धार विशेषोपदेश उपासनाओों भविष्यति, सर्व + 
म्तरत् बोपपत्त 9 ण्च्र चयपम यो दाध्प्रणमप्य ध्या८ भर (घिदवत खिल नह्म णा व्योमय त्स या 
तस्मात्परमेइबर एवाध्यादित्ययोसन्तरुपदिइय 5 हे 3 भागापक्षम॒ुपासनाअथंमेव | 
भेदव्यपदेशाबान्यः ॥ २१ || 

पदर्ल्डेद--भेदव्यपदेशात्‌, च, अन्य: | 

सूत्राथ--( अन्य: ) अक्षि और आदित्यके अन्तर 
शरीराभिमानी जीवोंसे अन्य है, ( भेदव्यपदेशात ) क्‍योंकि 'य 
और परमेश्वर नियामक इस प्रकार दोनोंके भेदका व्यपदेश है । 
॥ &अस्ति चादित्यादिशरीराभिमानिश्यो जीवेण्यो पन्‍्य इंदवरो न्‍्तर्यामी; 'य आदिव्ये 
तेष्तज्ञादित्यादन्तरो यमादित्यो न वेद यस्यादित्य: शरीरं य आदिव्यमन्तरों यमयत्यष त्त मान्य 
यास्यम्गतः: (च्वू० ३।७॥९) इति श्र॒त्यन्तरे भेदव्यपदेशात्‌ | तंत्र हि “आदित्यादन्तरो यमादि त्यो 
न वेद' इति वेदितुरादित्या द्विशञानात्मनोनन्‍्तर्यामी सपप्र निर्दिच्यते; स हवहाप्यन्तरादित्पे 
पुरुषो भवितुमहति; श्रुतिसामाप्यात्‌। तस्मास्पर मेंश्वर एचेहोपदिश्यत इति सिद्धम॥२१॥ 

( ८ आकाशाधिकरणप्‌ | ख़ू० २२ ) 
आकाशस्तल्लिज्ञात्‌ ॥२२॥ 


पदच्छेद---आकाश:, तल्लिज्भात्‌ । । 

सू चाथ-- ( आकाश: ) “आकाश इति होवाच' यहाँ आकाश शब्दसे ब्रह्मका ही ग्रहण है, 
(तल्लिज्भात्‌) क्योंकि (सर्वाणि ह वा! इस प्रकार सभी भूतोंके उत्पत्ति आदि परब्रह्मका ही लिज् है । 

& इदमामनन्ति---- अस्य लोकस्य का गतिरित्याकाश इति होवाच सर्वाणि ह वा इमानि 


का भी आधार विशेष उपदेश उपासनाके लिए हो जायगा, क्योंकि आकाशके समान सबन्यापक 
होनेसे ब्रह्म सर्वान्तर हो सकता है । ऐश्वयंमर्यादाका श्रवण भी अध्यात्म और अधिदेवत विभागकी 
अपेक्षा रखता हुआ केवल उपासनाके लिए है। इसलिए अक्षि और आदित्यके भीतर पररमेंश्व रका ही 
उपदेश है ॥| २० ॥ 
ओर आदित्यादि दरीरोंके अभिमानी जीवोंसे अन्य ईद्वर अन्तर्यामी है, क्योंकि 'य आदित्ये०* 
(जो आदित्यमें रहता हुआ आदित्यके भीतर है, जिसे आदित्य नहीं जानता, जिसका आदित्य शरीर 
है, जो आदित्यके अन्तर रहकर आदित्यका नियमन करता है वह तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है) 
इस प्रकार अन्य श्रतिमें भेदका व्यपदेश है। वहीं “आदित्यके भीतर है जिसे आदित्य नहीं जानता' 
इस प्रकार वेदिता ( प्रमाता ) आदित्य जीवात्मासे अन्य अन्तर्यामी है ऐसा स्पष्ट निर्देश किया जाता 
है । यहाँ भी वही आदित्यके अन्तर पुरुष होना युक्त है, क्योंकि दोनों स्थलोंमें श्षुतियाँ समान ( एक 
श्रकारकी ) हैं । इससे सिद्ध हुआ कि परमेश्थ रका ही यहाँ उपदेश है ॥ २१ ॥ 
छान्दोग कहते हैं--[ दालवत्य-हे जैवलि ! ] “अस्य लोकरय ०! (इस पृथिवी > आधार 
उ्या है ? राजा प्रवाहण--आकाह, क्‍योंकि ये सारे ट् आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं और आकाश- 
निकय च द २ हि 3 ४5 हि घ कि मादक व छा, १९६।६ ) और 'य आदित्ये तिप्ठन' 
कप न आम जि | शक ० घ।७।१८  नेत्रमें रहता हुआ ) इस प्रकार दोनों 
न मा कही है कि आदित्य और अक्षिर्थ उपास्य पुरुष 


हे हे व शक ६; 
”' बज व चना कर मे आय न ही आय डे 
|; ही । ड जी ॥ | |] |! । | | है.) ट् श्र ऐ; 


*और सिद्धान्‍्तमें परमेश्वर उपास्य है ॥ २१ ॥« 





&/माण अन्तर्यामी पुरुष आदित्य आदि 
आदित्ये तिष्ठन” इस श्रतिमें जोव नियम्य 














| 
॥ 
|| । अं 


ब्रह्मसू्र-शाक्लरभाष्य [ आ० १ पाद १ 


यन्त्याकाशों होवेभ्यो ज्यायानाकाशः परायणम! 


(छान्दो० १॥९।१) इति। तत्र संशय: -किमाकाशशब्देन हि न्नह्म ईअलिंको लोकमेद योसेड 
मिति। कुतः संशय: £ उभयत्र प्रयोगदशनात्‌ । भूतविशेषेताव 3 + ्यकाश: 
4 कर च्यते क्यशेषवशादसाधारणगुणश्रबणाद्दा 
ब्दः ब्रह्मण्यपि क्चचित्प्रयुज्यमानो दश्यते । यत्र वा शा व ज 
निर्धारितं ब्रह्म सवति, यथा--'यदेष आकाश आनन्दो न स्थात्‌' ( ते के ) गत 
वे नाम नामरूपयोनिंवेहिता ते यदुन्तरा तदूब॒ह्म' (छा० ८।१४॥१ ) इति # लहंई । जा 
कि पुनरत्र युक्तम्‌ ! * भूताकाशमिति। कुतः * तद्धि प्र सिद्ध तरेण प्रयोगेण शी बुद्धिमा- 
रोहति | न चायमाकाशशब्द उभयोः साधारणः शक्यो विज्ञातुम्‌ , अनेकाथत्वप्रसज्ञात्‌। 
तस्माद्‌ ब्रह्मणि गौण एवाकाशशब्दो मवितुमहति। विभुत्वादि भिहे बहुसिधम सदशमाका- 
शेन ब्रह्म भवति । नच मुख्यसंभवे गोणो5थों श्रहणमहति। संभवति चेह मुख्यस्थेवाका- 
शस्य ग्रहणम्‌। ननु भूताकाशपरिय्रहे वाक्यशेषो नोपपद्यते- 'सर्वाणि ह वा इमानिभूतान्या- 
काशादेव समुक्‍्पचन्ते' इत्यादि।। नेष दोषः; भूताकाशस्यापिवाय्वादिक्रमेण कारणत्वोपपत्तः। 
विज्ञायते हि-- तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः आकाशाद्वायु:। वायोरपक्‍िः” (तै० २।१) 
इत्यादि। ज्यायस्व्वपरायणत्वे अपि भूतान्तरापेक्षयोपप्चे ते भूताका शस्यापि। तस्मादाकाश- 


को ही लय होते हुए प्राप्त होते हैं; आकाश ही इन सभीसे महान्‌ और आकाश ही आश्रय है ) यहाँ 
संशय होता है कि क्या आकाश इंब्दसे परब्रह्मका अभिधान किया जाता है अथवा भूताकाशका ? 
संशय क्‍यों होता है ? इससे कि दोनोंमें आकाश शब्दका प्रयोग दिखाई देता है। लोक और वेदमें 
आकाश शब्द भूताकाशर्में तो सुप्रसिद्ध है। कहीं ब्रह्ममें भी प्रयुक्त हुआ देखा जाता है। जहाँ वाक्य- 
दोषके बलसे अथवा असाधारण गुणके श्रवणसे ब्रह्म निर्धारित होता है, जैसे कि 'यदेष आकाश :<' 
( यदि यह आनन्दरूप आकाश न हो ) और “आकाशों बे०” ( आकाश ही इस प्रसिद्ध.नाम और 
रूपको प्रकट करने वाला है, वे जिसके आन्तर हैं वह ब्रह्म है ) इत्यादि श्रतियोंमें है। अतः संशय 
होता है, तो यहाँ युक्त क्या है ? पृवपक्षी--यहाँ आकाशशब्दसे भूताकाशका ग्रहण है, क्‍यों, भूताकाश 
ही अतिप्रसिद्ध प्रयोग होनेसे बुद्धिमें शीघ्र आरुढ होता है। और यह आकाश हछाब्द दोनोमें साधारण 
है ऐसा नहीं जाता जा सकता, क्‍योंकि ऐशवा माननेसे एक शब्दके अनेक अर्थ होनेका प्रप्तज हो 
जायगा । इससे ब्रह्ममें आकाश शब्द गौण होना युक्त है, कारण कि विभुत्वादि अनेक धर्मोसे युक्त 
होनेके कारण ब्रह्म आंकाशके सहश है। मुख्य अथंका संभव हो तो गौण अथंका ग्रहण युक्त नहीं 
है, अत: यहाँ मुख्य भूताकाशका ही ग्रहण संमव है । भूताकाशका ग्रहण करें तो 'सर्वाणि ह वा०' 
ही (8 थे कि 2+ 820 उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि वाक्यशेष उपपन्न नहीं होगा ? यह 
दोष नहीं है, क्योंकि भूताकाश भी वाय आ हा ४ 
प्रसिद्ध परोक्ष आत्मा हों माया बिता बा हे ाशर य ला पा 
उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि श्रुतियोंसे "22200 होती है। अन्य वायु आदि भूतोंकी 
गे ४ २९५ || 

धु # गत अधिकरण य गा साशपतुपाप्स!/ इत्यादि श्रुतियोंके आधारपर पापरहितत्वादि 
वा ब्रह्मके जिम पवत्त्वादि दुबंछ लिज़्ोंकी व्यवस्था उपाधि द्वारा की गई है। परन्तु यहाँ 
अस्य छोकस्थ का गतिः” यह छान्दोग्य क्षति लिगसे ब#वती है, अत: यहाँ श्रुतिस्थ आकाश शब्द 


अन्य व्यवस्था नहीं की जा सकती अर्थात रू < 
इसप्रकार प्रत्युदाहरणसंग पश्थित होनेपर उस ने होकर भूताकाग पर है. 
सृत्रका आरश्म है। 'अध्ष्य लोकस्य' यह छा+ रे पर उसके उत्तरमें 'आकाशस्तब्लिज्ञात' है. 

कप 26: जे 6 ' । ५९ । _विषयवाक्य किए के है । हा रद: ः ४ 


हि. 
४37 जिओ से 
अत नं हु * है 
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भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्त आकाश प्रत्यस्त 
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रन भूताकाइास्थ अहणम्रिले 'वी-दीपिकासद्दित 
हाब्दुन भूताकाशस्य ०... मत्येचं;पाप्ते धुम!--भाकाशर्ता' १२१ 
अलिकशिरिधस सर्पधार..  किपरोस्य हि पशकहिक के ते मकाशशमेत परदणो 


तान्याकाशादेवस सुत्पग्चन्ते” इति कं 
भू बे कै जत् हे २ात। . रस्माद्धि त्रह्मणो भू 
नन भूताकाशस्याप वाय्वादिक्रमेण का 
कारणस्य ब्रह्मणो5परिश्रहादाकाशाओ तथापि म॒ल- 
स्यात्‌। &8 तथा 'भकाशं प्रत्यस्तं यच्ति' इति व्रह्मलिड 'आकाशों ५ + भूतविशेषणं नामुकृ्॑ 

/< ज्य र शो हे हाव+ ज्य क्रा डी 
इाले चर ज्यायस्त्वपरायणत्वे। ज्यायरत्वं हानापेश्षिक: परम ायामिकोा परायणम! 
यानपए्थिव्या ज्यायानन्तरिक्षाज्ज्यायान्दियो ज्यायानेश्यो है कि वेकस्िन्न म्नातम-ज्या- 

| हक ८ * ०३ - >#श्र | 
णत्वप्नपि जम आाएणत्वात्पमात्मन्येबोपन्नतस्म्‌ । भ्रति पर नम मे पते खिलाने परावण, 335 श लि] ता पराय: 
्दज > पश्य- विज्ञानमानन्दं ब्रह्म रातेदाति:परायणम्‌ 
अपेक्षा भूताकाशमे श्रेष्ठत्त और जाश्रयत्व भी उपपन्न है, इसलि ए्‌ 

5 सिदान्तो 7 + आकाश शब्दसे भूताकाशका ग्रहण 

7 वा; मा होनेपर हम बह है पहल नरक हा 
हण करना युक्त है, क्योंकि रि अरे, शिश बब्दसे ब्रहमका 
कप 5 ै 5 के गा जज है। परब्रहमके प्रहण करनेमें 'सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि' 
यह लिद्ध प्रमाण है। वेदान्त वाक्योंमें यह मर्यादा है कि परत्रह्मसे ही भूतोंको उत्पत्ति होती है । 
परन्तु भूताकाश भी वायु आदि क्रमसे कारण दिखलाया गया है ? ठीक, दिखाया गया है, तो भी 
मूल कारण ब्रह्मके अपरिग्रहसे “आकाशादेव'” ( आकाश से ही ) 'एव” अवधारण और 'सर्वाणि' 
( सब ) यह भूतोंका विशेषण अनुकूछ ( संगत ) न होगा। उसी प्रकार 'आकाशं०' ( आकाझमें 
लीन होते हैं ) यह ब्रह्मका लिज्गः है। 'आकाशो० ( आकाश इनसे महान है और आकाश परमाश्रय 
है ४ इस श्रकार ज्यायस्त्व और परमाश्रयत्व भी ब्रह्मके लिज़ हैं हे ज्यायान्प्रथिव्या ०! (यह मेरा आत्मा 
पृथिवीसे बड़ा अन्तरिक्षसे बड़ा यूलोकसे बड़ा इन सब लोकोंसे बड़ा है ) यह श्रुति केवल एक पर- 
मात्मामें ही अपेक्षा रहित ज्यायस्त्त कहती है । तथा परमाश्रयत्व भी परम कारण होनेसे परमात्मामें 
ही युक्त है । 'विज्ञानमानन्दं ०' ( ब्रह्म विज्ञान और आनन्‍्दस्वरूप है, वह धन देने वाले ( कर्म करने 


सत्यानन्दी-दीपिका 
4 पृवर॒पक्षी--“अस्य लोकस्य' इस छान्दोग्य श्रुतिमें पठित आकाश शब्दसे भूताकाशका ग्रहण 


करना चाहिए ब्रह्मका नहों, यदि 'यदेंष आकाश आनन्दो न स्थात” इत्यादि श्रतिके आधारपर 
आकाश दब्दसे ब्रह्मका ग्रहण करें. तो एक आकाश डाब्दके भूताकाश और ब्रह्म दो अथ मानने 
पड़ेंगे, ऐसा माननेसे सवंत्र एक शब्दके अनेक अथ माननेका प्रसंग उपस्थित के होगा जो सवथा अयुक्त 
है। यदि ऐसा है तो 'यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌' े इत्यादि श्रतियोंमें ब्रह्मेके लिए आकाश 
शब्द प्रयोग क्‍यों किया गथा है ? इसलिए कि “आकाशवत्सवगतश्च नित्य: ( ब्रह्म < आकाशके समान 
सवंगत और नित्य है ) इसप्रकार आकाशके समान विभूत्वादि अनेक धर्म ब्रह्ममें श्रुति प्रतिपादित 


[ ह्ममें शैब्दका गौण प्रयोग किया गया है । 
2. महक हम गा ? इत्यादि श्रतियोके आधारपर आकाश डदव्दसे ब्रह्मका 
# यदेप आकाश आननन्‍्दी न स्यात्‌ इत्यादि श्रु 


गे शका नहीं, क्योंकि 'सर्वाणि ह वा इमानि०' इत्यादि श्रुतियोंमें ब्रह्म 
ही ग्रहण करना ठीक है, भूताकाशका नहीं, क्योंकि 'सर्वा 8 किक 3५० सघ 
ों ४ कार (५ है 

ही सब भूतोंका कारण कहा गया है । यदि भूताकाशकों क 


“ वे 45 देव 
ट व व्दसे ब्रह्मका ग्रहण न करें तो आकाशादे 
आदिको भी कारण डंगा । यदि आकाश शब्द एप 
_को भी कारण मानना प : 'सर्वाणि ह वा इमानि ० इस श्र 'सब' पद 
से ही कहता है। यदि 'सब' पदसे आकाशको 
' संकोच करना पड़ेगा जो स्वथा 





इस श्रतिमें अवधारणाथंक 'एव'का बाध होगा । 
आकाश ( ब्रह्म ) से भिन्न सब भूतोंकी उत्मत्ति ब्रह्म - कट 
छोड़कर वायु आदि शेप भूतोंका ग्रहण करें तो सवंधद 

अयुक्त है, अतः 'स्व” पदसे आकाशका भी ग्रहण है । 
3 200" 

अं क £ १. 
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[ आ० १ पा० १ 
१२२३ ब्रह्मसूत्र-शाक्रभाप्य 


प .्र न्िन्दित्वा, अनन्त किन्नि- 
(बु० ३१९।२८) इति। &अपि चान्तवच्वदोषेण शालावटस् पश्षे निरन्दित्वा, 


०५... +ज्ञाकाडामदगीथे संपाद्योपसेहरति- स एप 
ज्ञवलि थ्प ; पारगा 65, त॑ चाकादशामुद प “की लि ह 
दक्तकामेन जबलिना आकाश रिंगृहीतः, लि। तच्चानन्त्यं ब्रह्मलिज़्म्‌ । यत्पुनरुक्त 
परोव रोया नु द्वी थः स्र॒ एएाी5नन्त: (छा ० १ ।९।२) ह ख ई गा पि 
सी पमतरं प्रतीयत इति, अन्न ब्रम/-प्रथमतर प्रतीतमपि संत 
भूठाकाश पसिद्धिबलेन प्रथमतरं त्ता] 46 अल है ण्यप्याकाशदाब्दः- आकाशों यबनास 
वतक्यशोषणशतान्त्रह्मगुणान्दध्रा न परिग्ह्यते। वशितस्य कि उमा डज्य ते हे 
नर्निरवहिता' - मल यवाच्िनामपि ब्रह्मणि प्रयागा दृश्यत-- ऋ-् 
नामसरूपयोर्निवहिता' इत्यादों। तथाकाशपयोयवाचिना ४ ४॥३ ०): “सैषाउमार न 
अक्षरे परसे व्योमन्‍्यस्मसिन्देवा अधि विश्वे निषेदु: ( ऋ० सं० $॥958।३४ ) ; 
€ न >> प्प्र ट्टे ४ च्जु कर 
वाले यजमानकी परमगति है अर्थात्‌ कम फलका दाता हूं ) ऐसी श्रुति मीहछ। 3 हि सी 996: 
अन्तवात्त्वदोषसे शालावत्यके पक्षकी निन्‍्दाकर किसी अविनाशी वस्तुको कहनेकी इच्छा करनेवारू राजा 
न है। उ उदगीथमें संपादनकर “स एघ०' ( वह यह 
जंवलिने आकाशका ग्रहण किया है। उस आकाशका उद््‌गीथमे स टे 
र उत्क़2 अनन्त है ) ऐसा उपसंहार किया हे । वह आननन्‍त्य ब्रह्मका 
उदगीथ परसे पर परम उत्कृष्ट है और यह अनन्त है ) ऐसा ह॒ रे न्‍ 
लिज्भ है। और जो पुनः यह कहा गया है कि प्रसिद्धिके वलसे आकाश शब्दसे प्रथम भूताकाश 
प्रतीत होता है । इस विषयमें हम कहते हैं--आकाश पदसे प्रथम भूताकाश प्रतीत होता हुआ भी 
वाक्यशेषगत ब्रह्म गुणोंकोी देखकर उसका ग्रहण नहीं किया जाता । और आकाशो०” ( आकाश ही 
नाम और रूपको प्रकट करनेवाला है ) इत्यादि श्रतियोंमें ब्रह्ममें भी आकाश झब्दका प्रयोग 
दिखलाया गया है । तथा आकाशके पर्यायवाची शब्दोंका भी ब्रह्ममें प्रयोग “ऋचोऊ5क्षरे०” ( उत्कृष्ट, 
कूटस्थ इस आकाश ( ब्रह्म ) में सब वेद प्रमाण हैं और उसीमें देव अधिष्ठित हैं ) 'संषा भागवोी०”? 
सत्याननन्दी-दीपिका 
£ छान्दोग्योपनिषद्‌ अध्याय १, खण्ड ८--दालभ्य, शाल्तावत्य ब्राह्मण और राजा जैवलि ये 
तीनों उद्गीथविद्यामें कुशल थे, परस्पर विचार आर9म्म किया कि उद्गीथकी प्रतिष्ठा क्‍या है ? दालभ्य- 
ओंकाररूप उदगीथका कारण स्वर ( ध्वनि ) है, उसका कारण ? प्राण ( बल ) है, उसका कारण ? 
अन्न है, अन्नका कारण ? जलू-वर्षा है, उसका कारण ? स्वर्ग ( अन्तरिक्ष ) है, उसका कारण ? कोई 
नहीं, स्वगस्थ देवगण प्रसन्न होकर यथासमय वृष्टि करते हैं, उससे अन्न, अन्नसे प्राण ( बल ), 
प्राणसे ध्वनि ( बोलनेकी शक्ति ) ओर घ्वनिसे ओंकार रूप उदगीथ । इस प्रकार परम्परासे ओंकार- 
रूप ला] प्रतिष्ठा स्वगं है के +ह उनकर शालावत्यने: कहा--हे दालभ्य ! स्वगंकी प्रतिष्ठा यह 
रथान्तर साम 2 ) है, क्योंकि यहाँ यज्ञादि कम होते हैं /* जिससे स्वगंस्थ देवगण जीवित रहते हैं 
अथवा सनन्‍्तृष्ट दर रा थ थार 
22 न हे पेहं। इस है 3088) प्रतिष्ठा रथान्तर साम है अर्थात्‌ पृथ्वी लोक है, उसका 
तत्न ञ्र्‌ के न 
20.35 । राजा जवलि- अन्तवद्व किल ते शालावत्य साम' (छा० १।८।८) (हे शालावत्य ! 
य यह रा सं अन्त थ 9" *ि < 
मिथ्या कहा कि शमी एक मिल तु यह पृथ्वी होक परिच्छिन्न और नाशवान्‌ है) तुमने यह 
छ 
बेर अस्तार जो + 75 (थ्वी लोक है, इस अपराधके कारण यदि कोई ऐसा कह देता कि 
तरा मस्तक ग्र जाय तो तेरा मस्तक गिर 
'अस्य लछोकस्य का गति:' ( इस प्रथ्वी लो | तब भयभीत होकर शालावत्य बोला---हे जैवलि ! 
* $ +ते 0थ८वां लोकको प्रतिष्ठा क्‍या ब्रैवलि-- | 
! है ? ) जंवलि--“आकाश इति सोवाच 
(यह आकाद् है ऐसा कहा ) इस प्रकार जे 
ल 
वलिने विनाशित्व और परिच्छिन्नत्व दोष देकर शालावत्यके 


पक्षकी निन्दाकी और उद््‌गीथकी प्रतिष्ठा ५ 
“उद्गीथ आकाद पर है” इस प्रकार । आहा, अतः यहाँ अनन्त आकाशा-क्रह्मका ग्रहण है । 


उद्‌गीथें ६ 
पे युक्त उ आकाशहृष्टिकर जप. भीकाशका संपादन करनेसे आकाशके अनन्त आदि 

















ताकाश ही प्रतीत होता है, तो' भी इस ्ती चाहिए। भद्यपि आकाश दाब्दसे सहसा 
नाक साले का ही प्र करता वक्त व " 'ामपषोर्निवंदिता' एस बाय बसे 
3७२3] हे कै तक ६ - >>. 5322 


है जैक हे 
शा जि ब 

है 4 < के 5) हल] है है... नयी 
&->प+ जि «५. उप ३ 9 803: :” के 


हक 

फ्ि है! 

हक] 2 कक 
है 2# 0:८६. कक, #*ह॑ 5. 2 अल अनिल जा 


८... 7-१७: 
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अधि० ९ सू० *े३े | भापानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १२३ 


में व्योमन्प्रतिष्ठिता' ( ते० ३।६ ) & “३४% कऋ| खेब्रह्म' (छ्ध 
विद्या पर अप ' हु 2 पि चर झी खेंब्रह्म ( छा० ४।१०।५ ) “खं पुराणम' 
(बृ०७५।१) इति चेबमादो। वकषयोपक्रमे5पि पतमानस्याकाशशब्दस्य वाक्यशेपवशाद्यक्ता 
ब्रह्मविषयत्वावचधारणा । अभिरधीत्ते5 चुवाकम्‌ इति हि वाक्योपक्रमगतो ध्यपिशब्दो माणच 

कऋषिषयों दश्यते | तस्माद।काश शउद ब्रह्म॑ति सिद्धम ॥२०५॥ ँ 
( ९ प्राणाधिकरणम्‌ | सतृ० २३ ) 
हि अत एव प्राण: |।२३॥। 
पलक जत«, एन, आणश। 


(5 रः ि ह 
तआाशथ अञः एन व्‌ | चञ्र उत्पात्त 7 पट 36 ० 6 हे | 
सत्र ( अतएव ) पृव सूत्रोक्त उत्पत्ति आदि लि ज्ञींस ( प्राण: ) 'शाण इति होवाच 





३७ 


इस श्र॒तिस्थ प्राण परमात्मा ही है । 
8६ न्‍्उः श< दकनन ५ हू >> है? का ग्डे त्त 
जाय पता वमन्तायता (छा 5 44 0 दे ्तापक्य अयते+- 
'कतमा सा देवतेति प्राण इति होबाच सर्वाणि ह वा इभानि भूतानि प्राणसवामिसंदिशन्ति प्राणम- 
भ्युजिहते सपा देवता प्रस्तावमन्वायत्ता' ( छां० १।११।४,५ ) इति तत्र संदयनिर्णयौ पए्ववर्देव 
मय / ० ् + ् कप 
द्रण्टच्यों | प्राणबन्धनं हि सोम्य सनः ( छां० ६।८।२ ) 'प्राणस्य प्राणम्‌ ( क्र० ४।४।२८ ) इति 


( यह भागंवी वारुणी विद्या परब्रह्ममें प्रतिष्ठित है ) ७» क॑ ब्रह्म०! ( 35 क-सुख ब्रह्म है, ख-आकाश- 
व्यापक-ब्रह्मय है ) और 'खं पुराणम्‌०” ( ख पुराण है ) इत्यादि श्रतियोंमें देखा जाता है । वाक्यके 
आरम्भमें भी वर्तमान आकाश छब्दका वाक्यशेषके बलसे ब्रह्मविषयक निदरचय करना युक्त है । 
[ इसमें उदाहरण देते हैं ] अपिरधीते! ( अग्नि अनुवाक-वेदमाग का अध्ययन करता है ) 
इस वाक्यके आरम्भमें प्राप्त अग्नि शब्द भी माणवक विषयक देखा जाता है। इससे यह सिद्ध हुआ 
कि आकाश शब्द ब्रह्मविषयक है ॥ २२ ॥। 

सामवेदीय उद्गोथ प्रकरणमें 'प्रस्तोतर्या देवता० ( है प्रस्तोता ! जो देवता प्रस्तावमें अनुगत 
है ) ऐसा आरम्मकर 'कतमा सा०” ( वह प्रस्ताव अधिष्ठातृ देवता कौन है ? चाक्रा&ण--प्राण है, 
ऐसा कहा, क्‍योंकि ये सभी भूत प्राणमें हो प्रवेश कर जाते हैं अर्थात्‌ लीन हो जाते हैं, प्राणसे ही 
उत्पन्न होते हैं, वह यह प्राण देवता ही प्रस्तावमें अनुगत है ) ऐसा श्रुति कहती है । उसमें संशय 
और निर्णय पहलेके समान ही समझने चाहिएँ। “प्राणबन्धनं! ( हे प्रिय! मन उपाधिसे उप- 
लक्षित जीव प्राण बन्धन वाला है अर्थात्‌ प्राणोपलक्षित ब्रह्मके साथ सुषुप्तिमें एक होता है ) ओर 
श्राणस्य ०” ( जो उसे प्राणका प्राण जानते हैं ) इत्यादि श्रुतिवाक्योंमें प्राणशब्द ब्रह्मविष यक देखा 


सत्यानन्दी-दीपिका 

68 छान्दोग्यादि उपनिषदोंमें “कं ब्रह्म, खं ब्रह्म” 'खं ब्रह्म, खे पु राणम्‌' 'परमे व्योमन्‌ इसप्रकार 
आकाशके पर्यायवाची 'ख व्योम” आदि छाब्दोंका प्रयोग ब्रह्ममें देखा जाता है। और आनन्‍दके 
पर्यायवाची क॑ शब्दका प्रयोग ब्रह्ममें किया गया है, किन्तु लोक प्रसिद्ध भूताकाशमें नहीं, क्योंकि वह 
जड़ है। और उत्पद्यमान होनेसे 'खं पुराणम' वह अनादि भी नहीं है, इसलिए आकाश इति 
होवाच' इस श्रुतिमें आकाश दाब्द ब्रह्मपरक ही है । परव॑पक्षमें भूताकाश हृष्टिसे उद्गीथकी उपासना 

है, सिद्धान्तमें ब्रह्मदष्टिसे ॥| २२ ॥ हे 
& भगवात्र्‌ सूत्रकार आकाश वाक्यमें उक्त न्‍्यायका “प्राण इतति होवाच इस वाक््यम अ ति- 
देश करते हैं अर्थात्‌ "आकाश इति होवाच' जैसे यहां आकाश शब्द ब्रह्मपरक है, वसे ही “प्राण 
इति होवाच' इस वाक्यगल प्राणशब्द भी ब्रह्मयपरक है । इसप्रकार अतिदेश संगतिसे “अत एवं प्राणः' 


+ (त्रका उल्लेख | ध् ते हैं। - शक्कर सम पथ : दुभिक्षसे पीड़ित उषस्नि नाम चक्रका पुत्र चाक्रायण धतन< 










रे बरं हर है गिर ' 
. मनाते राजाके यज्ञमें गया, वहां ऋात्विजोंमें से हुले प्रस्तोतासे प्रदान किया--( है प्रस्तोता ! 
है ०४) धवयरोॉम गया. वहां & 2 एजथण। (४: प्‌ मस्ताता 
| कं ७ 344६ है स्फू | ५ का के | 
+ * मी 
कट 


0० 
१कछ श्रह्मसत्र-शाक रभाप्य है 2 | हैः १ पा[्‌० 
3 केक ७ जज, चायबिकारे त॑ प्रसिद्धतरो लोकवबंदयोः, द्हः 
चैवमादी ब्रह्मविषयः प्राणशब्दो द्य; हक या | कि पुनरत्र युक्तम्‌  वायुविकारस्य 
प्राणशब्देन कतरस्पोपादान॑ युक्तिमिति भव प्राणशब्द इत्यवोचाम । नन॒ुपू्न॑बदिहापि 
॥४+सप54/ ०ह2 ििकीफ ० कर वामांसंवेशनोदगमर्न परमेश्वरं कम 
तलिज्ञादूबरह्मण एबग्रहणं युक्तम हा पिच व 6 पर्व | आम्नायते-यदा वे पुरुषः 
प्रतीयते। न, मुख्ये5पि प्राणे भूतसंवेशनोद्‌गमनस् 4 कमी प्स शा प्रबुध्यते प्राणादेवाधि 
स्पपिति प्राणं तहिं वागष्येति प्राण चश्ठुः प्राण श्ौत्र 2 हक >> | परव्धायपा 
पुनर्जायनते' ( श० ब्रा० १०।३।३॥।६ ) दृति | प्रत्यक्ष चतत्‌ , 32 23 (2 जे हर अं 
मानायामिन्द्रियवृत्तयः परिलुप्यन्ते, प्रवोधकाले च पुनः प्रादश क । इन्द्र हक 3 
भूतानामविरुद्धो मुख्येग्राणेषपि भूतसवशन दर प्राणेषपि भूतसंवेशनोद्गमनवादी वाक्य रा 7 । आप 2 दा 23 
जाता है । देहमें चलने वाले वायुके विकार भ्राणमें तो लोक और बदन कक कक अतिप्रसिद्ध है। 
इसलिए यहाँ प्राण शब्दरो फिसका ग्रहण करना थुक्त है, ऐसा संशय होता हें । हे यहाँ किसका ग्रहण 
युक्त है ? वायुके विकार पाँच वृत्तिवाले प्राणका ग्रहण करना युक्त है, क्योंकि उसमें ही प्राणशब्द 


विशेषरूपसे प्रसिद्ध है, ऐसा हम कह चुके हैं । यदि कहो कि पूव अधिकरणक समान इस अधि- 
भी वाक्य शेष [ सर्वाणिह वा 


णमें ब्रह्मके लि्ऋों दा ग्रहण यक्त है । क्योंकि य हो 
या ।ँ हम 2 मल, परमेश्वरका कर्म प्रतीत होता है । तो यह ठीक नहीं है, कारण 
कि मुख्यप्राणमें भी भतोंके लय और उद्गम देखे जाते हें । श्र्ति ऐसा कहती है कि “यदा बं०' 
( निश्चय जब पुरुष सोता है तब वाणी प्राणमें ही लीन होती हे चक्ष $ णमें, श्रोत्र प्राणमें और 
मन प्राणमें छीन होता )। और यह प्रत्यक्ष है कि सुपुष्ति कालमें प्राणव्यापारके अलुप्त होनेपर 
भी इन्द्रियोंके व्यापार लप्त हो जाते हैं ओर जाग्रतू कालमें प्रकट होते हैं । ओर इर्द्रियाँ भूतोंकी 
सारछझूप हैं, इसलिए भूतोंके ठय और उद्गमका प्रतिपादक वाक्यशेप मुख्य प्राणमें भी विरुद्ध नहीं 
है । किच्व प्रस्तावदेवता प्राणके कथन.ननन्‍्तर उद्गीथ और प्रतिहारके देवता आदित्य और बन्नका 
निर्देश है । ज॑से ये दोनों ( आदित्य और अन्न ) ब्रह्म नहीं है, वसे ही उनके साहह्यसे प्राण भी ब्रह्म 
सत्यानन्दी-दीपिका 
देवता प्रस्ताव-मक्तिमें अनुगत है, यदि तू उसे विना जाने प्रस्तवन करेगा तो तेरा मस्तक गिर 
जायगा ) इसीग्रकार उद्‌गाता और प्रतिहर्तासे भी कहा । यहाँ विशेष ज्ञातव्य यह है कि 'पतञ्च भक्तिक 
साम सप्त भक्तिक सामेति” पाँच भक्ति साम और सात भक्ति साम इसप्रकार सामके दो भेद हैं ।' 
यहाँ भक्तिदव्द अवयब्॒ वाचक है अर्थात्‌ सामवेदके भागकों भक्ति कहते हैं। हिकार, ओंकार, 
प्रस्ताव, उद्गीथ, प्रतिहार, उपद्रव और निधन । इनमेंसे प्रस्तावका गायन करनेवाला प्रस्तोता, उद्‌गीथ- 
का गायन करनेवाला उद्‌गाता और प्रतिहारका गायन करनेवाल्ा प्रतिहर्ता कहलाता है। उपद्रव और 
निवन दोनोंको तीनों मिछकर गायन करते हैं। ओर ओंकारको यहाँ पृथक नहीं कहा गया है । तब 
आज थ अर कहा ५ 'प्रस्तावमें अनुगत वह देवता कौन है ? उषस्ति-'प्राण इति होवाच' (वह 
0४ 2 मादा 0 आई हट 0 शी हे श और लयका कारण कहा गया हे । इस 
बाद मं मिट के अर कक जा, प्राणमें भी लोक और वेदमें प्राण 
सन्‍्देह होता है कि यहां प्राण शब्दसे किसका ग्रहण करना युक्त है ? | 
# समाधान--इंद्रियसारस्वाच्न' 'त्यस्य होप रस: बृह० ( २।३।५ ) ( इन्द्रियाँ त्यत-आका- 
शादिका सार हैं ) इससे यह स्पष्ट होता है कि इन्द्रियाँ + कर. ॥ का कं ) 0 मा ता के. ४ 
कप भूत भी लथादि श्राणमें सिद्ध हे हैं इसप्रकार 'सर्वाण है बा जोक का कल, 





गीत तअलसत का अत सलकन- पक, 































प्रसंग्मे * मं मी ९ +20 ७:५७ ६१- आह ४ कि ्द. मं ९ 
हट || उसी | / > ८ | तार बज क् करा &... ५२९६ प्र धर गा ४: है & 
 ब्रसगम उदगाताने चाक्रायण्से प्रछा 'कऋतभा सा 3०) 5 वि कक कर. 
# ५3०८ - हि ५५-२० ।/) 7५४।| थी दत्ता /( हल 7 १॥६ , न ) 98% 
८2: >-« अ वर द ५ ' । देवता ( छा १।११।६ ) उद्‌ (धम 
| ि - - * टि आ 3 लय ) ९ ; १ हर घी जमकर 
| और हे / ब हे न हर (5 ह /* | «३.» । ध कु श्र प्ज 
ध ; रे ० ५ हर 
$ 0 ८ र न्ट थ्‌' 
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अधि० ९ स्वू० २३ | भाषानुवादू-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३2 
चोद्गीथप्रतिहर्योद्वते प्रस्तावदेवताया! प्राणस्यानन्तर निर्दिश्यते। न व तयोरत्रह्म व्वमस्ति 
तत्सामान्यात्व प्राणस्यापि न ब्रह्मस्वमिस्येव॑ प्राप्ते खुज्नकार आह--“अत एव प्राण: जि 
'तलछिज्ञात इति पू्ंखूजे निदष्टम्‌ | अत एब तछिज्ञास्प्राणशब्दमपि परं ब्रह्म भवितमहह॑ति । 
प्राणस्‍्यापि अब ब्रह्मलिज्ञसंबन्ध: अयते-- सर्चाणि है वा इमानि भूतानि प्राणमंवाभिसंविश/त 
प्राणमभ्युजिहते (छा० १।३१।५) इति । प्राणनिमित्तों स्वंधां भूतानमुत्पत्तिप्रछयावुच्यमानों 
प्राणस्य त्रह्मत। गमयत:। ननूक्त मुख्यप्राण हपपिसंचे' द्‌ निमविरूक् 
कि वियदेदानि[पिति अफे का वाधनला शनोद्‌ग मनदरशनमविरूद्धं; स्वाप 
दा हे का कु एन्द्रयाणप्र कंचलान। ध्र्यं 
संवेशनोद्गमनं दृच्यते, न सर्वेष! ' भ्‌ 3 अर 
गेद्‌गमन ड्यते, सथंषा भतानाम्‌ । इह तु सन्द्रियाणां सदयरीराणां चर जीवा- 
विशन। भूतानां; (स्वाणि ह वा इमानि भूतानि! ( छा० १।११।८५ ) इति अ्रतेः ! यद्ापि भ्रत- 
आर ५८६ > जे कल च्र है > न रु यु 
श्रुतिमहाभूतविषया परिंगृ॒ह्यते, तदापि हलिज्ञत्वमविरुद्धम । & नज्नु सहापि विषय रिन्द्र- 
याणां स्वापप्रवोच्यो: प्राणे प्ययं प्राणाश्व प्रभय॑ >टफणुम:- यदा सुप्त: स्वप्न न कंचन परद्यत्य- 





नहीं है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर भगवान्‌ सूत्रकार कहते हैं--'अत एव प्राण: तलछिद्ञात्‌” ऐसा 
पूव सूत्रमें निर्देश किया गया है, इससे उसके लिड्डोंसे प्राणशब्द वाच्य परब्रह्म होना चाहिए, क्योंकि 
'सर्वाणि ह वा इमानि! यह श्रुति प्राणका भी ब्रह्मलिड्रके साथ सम्बन्ध कहती है । इसमें प्राण 
निमित्तक सभी भूतोंके कहे हुए उत्पत्ति और प्ररूय प्राणमें ब्रह्मत्वका बोध कराते हैं । परन्तु जो यह 
कहा गया है कि मुख्य प्राणका परिग्रह होनेपर भी रलूंयथ और उत्पत्तिका दर्शन विरुद्ध नहीं है, क्थोंकि 
सुषुप्ति और जाग्रतूमें ऐसा देखनेमें आता है । इसपर कहते हैं--छुषुप्ति और प्रवोध कालमें केवरू 
इन्द्रियोंके ही प्राणाश्रय लय और उद्गम देखे जाते हैं सब भूतोंके नहीं, परन्तु यहाँ तो इन्द्रिय 
सहित, शरीर सहित और जीवसे सम्बद्ध भूतोंके प्राणाश्रय रय और उद्गम हैं, क्योंकि 'सर्वाणि ह वा 
इमानि' ऐसी श्रुति है । यदि यह भूतश्रुति महाभूत विप्रयक गृहीत हो तो भी ब्रह्मलिद्भत्वमें कोइ विरोव 
नहीं है । परन्तु इसप्रकार हम सुनते हैं कि सुषुप्ति और जाग्रत्‌ कालमें विषयों सहित इन्द्रियोंका प्राणमें 
लय और प्राणसे उज्भूव होता है, क्‍योंकि “यदा सुप्तः०” ( जब सोता हुआ पुरुष कुछ स्वप्न नहीं 
सत्यानन्दी-दीपिका 
कौन देवता अनुगत है ? ) चाक्रायण---“आदित्य इति होवात्व' (छा० १॥११॥७ ) ( आदित्य हें, 
ऐसा कहा ) प्रतिहर्ता--'कतमा सा देवता ( प्रतिहारमें कौन देवता अनुगत है ? ) अज्नमिति होवाच' 
( छा० १।११।९ ) (वह देवता अन्न है, ऐसा कहा) इसमप्रकार भ्रस्ताव देवताके कथनानस्तर उद्गीयके 
देवता आदित्य और प्रतिहारके देवता अज्नका कथन किया गया है। इस प्रश्नोत्तरमें जसे आदित्य 
और अन्न ब्रह्म नहीं हैं, वैसे ही यहाँ आदित्य और अज्नके सन्नि हित पढित होनेसे प्राण भी ब्रह्म नहीं 
है । इसलिए "प्राण इति होवाच' यहाँ प्राण शब्दसे वायुके विकार पाँच वृत्तिवाले प्राणका ग्रहण 
करना युक्त है । 

# 'सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पयन्ते ( छा० १॥९। सी ) (ये सब्र भूत 
आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं ) इस श्रुतिमें ज॑से भूतोंका विशेषण 'सब' पद जाकाशमे अह्यत्वका बोधक 
लिज्ठ है, वैसे ही 'सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि! ( छा० १११५ ) इस श्लुतिमें भी भूतोका विशेषण 
सर्व पद प्राणमें ब्रह्मत्वका बोधक लिज्ज है। इससे प्राण हे कि लक पक" कस हर 

व ग पि 7 कर का तानि! . ब भूतोंके साथ वा उत्पात्त कहता है, अ 
>'भाकाशाहायु/ ( आकफाशत पलानि लीला है) इस अन्य शरतिमे भी बायुकी उत्पत्ति कही गई 
है । इससे जब प्राणका कारण #' [त वायु भी सब भूतोंके छय और उद्गमका कारण नहीं तो वायुका 
विकार प्राण सब भूतोंके लूय गमका कारण हो यह्‌ कथन केवल साहस मात्र है। 







न्के 


इजजबक 
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शरद ब्रह्मासूत्न-शा क्लरभाष्य [ अआ० * पा० १ 


थास्मिन्प्रण एवैकथा भवयति तदेन वाक्सवर्नामभिः सहाप्येति! ( को० ३।३ ) इति। तत्रापि 
तलिड्ञात्प्राणदाच्दं तरह य | यध्पुनस क्तम-अन्नादित्यसंनिधानात्प्राणस्यात्रह्मस्वमिति तह 
ग्क्तम:बाक्यशपवल्न घराणदाजद स्य बह्मविषयतायां प्रतीयमानाथा संनिधानस्याकिचित्क- 
रत्वात्‌ | यत्पुनः प्राणशब्दस्य पश्चचुत्तों प्रसिद्धतरत्व, तदाकाशहशब्दस्यव प्रातवदयम। 
तस्मात्सिरे प्रस्तावदेचनाया। प्राणस्य त्रह्मस्वम्‌ । अच्र केचिदुहएर्त-- ताणस्य प्राणम 
( चुृ० ४॥४।६८ ) 'छाणब 'धर्न हि सॉम्य मन ( छा० ६।<८॥२ ) इॉते चअ;-7तदखुक्त; शब्द 

भदात्प्रकरणाक्ष्य संदयागनपपत्त: | यथा पएपेत॒ पितलेति प्रयोग पनयः (पेता पष्ठी निदण्ो एन्य 
प्रथमानिद्िए्: पिलः फितति गस्यते, तछल्‌ 'प्राणस्य प्राणम्‌' इति डाव्दभेदात्प्रस्सिद्धात्पाणा- 
दस्यः प्राणस्य प्राण इति निश्चीयते । नहि' स एव तस्येति भेदनिदशाहा भरवरात | & यस्य 
चप्रकरणे ये निर्दिच्यते नामान्तरेणापि स एव तत्र प्रकरणी निदष्ट इति गस्यते। यथा 


--जनननननद.क्‍-5फ5-- 
त्रता तब यह प्राणमें ही एक होता है और उसी समय उसमें सभी नामोंके साथ वाणी छीन होती 

है ) यह श्रुति है। इसमें भी ब्रह्मके लिगोंसे प्राणशब्द वाच्य ब्रह्म ही है। और जो यह कहा गया है 
कि अज्न और आदित्यकी संनिधिसे प्राण ब्रह्म नहीं है, वह अयुक्त है, क्योंकि वाक्यशेषके बलसे प्राण 
शब्द ब्रह्मविषयक प्रतीत होनेपर सचन्निधान' प्रयोजन रहित है । पुनः यह भी कहा गया है कि प्राणशब्द 
पाँच वत्तिवाले मुख्य प्राणमें अतिप्रसिद्ध है, उस आक्षेपका परिहार आकाहदश हाब्दके समान समझना 
चाहिए । इससे यह सिद्ध हुआ कि प्रस्तावका देवता प्राण ब्रह्म हैं। यहाँ व॒त्तिकार 'पध्राणस्य प्राणम्‌ 
'प्राणबन्धनं हि सोस्य मनः' ( है सोम्य ! मत्त उपहित जीव प्राण-ब्रद्याके साथ सुपुप्तिमं एक होता 
है ) इसप्रकार श्रुतिका उदाहरण देते हैं। वह ठीक नहीं है, क्योंकि शब्द भेदसे और प्रकरणसे संशय 
नहों हो सकता । यथा पितुः पिता' ( पिताका पिता ) इस प्रयोगमें पष्ठी विभक्तिसे निदिष्ट पिता 
अन्य है और प्रथमानिदिष्ट पिता अन्य है, इससे 'पितु: पिता” ऐसा अवगत होता है । बसे ही “प्राणस्य 
प्राणम्‌ ( प्राणका प्राण ) इसमें शब्दभेदसे प्रसिद्ध मुख्य प्राणसे भिन्न प्राणका प्राण है ऐसा निरिचत 
होता है, क्योंकि एक ही पदा्थ तत्‌ से कहा हुआ 'तस्य” ( उसका ) इसप्रकार भेद निर्देशके योग्य 
नहीं होता अर्थात्‌ प्रथमासे कहे हुए पदाथको भेदरूप षष्ठीसे कहना युक्त नहों है । जिसके प्रकरणमें 
जो निदिष्ट होता है उस प्रकरणमें अन्य नामसे भी वही प्रकरणी ( प्रकृत ) निर्दिष्ट होता है, ऐसा 
ज्ञात होता है । जसे ज्वोतिशेमके प्रकरणमें “बसनन्‍्ते वसन्‍ते० ( प्रति वसन्त ऋतुमें ज्योति: याग करे ) 

| सत्याननन्दा-दापका 


# किच्व अन्न और आदित्थकी संनिधिमें पठित होनेसे भी प्राण ब्रह्म नहीं है, क्योंकि वाक्यान्तर- 
संनिधिकी अपेक्षा स्ववाक्यावगत लिग बलवान होता है 'हृदि प्राणो रुदे5पान: समानो नाभिसंस्थितः । 
उदानः कण्ठदेशे स्थाद्‌ ब्यानः सवशरीरगः ।' ( हृदयमें प्राण गुदामें अपान, नाभिमें समान, कण्ठ- 
देशमें उदान और व्यान सारे द्वारीरमें है ) इसप्रकार पाँच व॒त्तिवाला दरीरान्त: संचारी वायुका 
विकार प्राण यहाँ हम ग्राह्म नहीं हे। आकाशशब्द लोकप्रसिद्ध भूतकाशमें अतिप्रसिद्ध 
पा ज॑से “आका दरति होवाच' न्च यहाँ ब्रह्म परक हे ४ ॥ से हरी प्राण दाब्द अध्यात्म मुख्य भ्र णमें 
व बम ७५ म द | हे | क्‍ +ज यहां ब्रह्मपर ही ही है के | वृक्तिकार “प्राणस्य प्राणम्र' की 

देतओक है ह को तु भगवान्‌ भाष्यकारने शाब्दभेद और प्रकरण इन दी 


इक 2 जा, जज 


0 पु हक | कं थे ४ ५ रा द : है ) है उस्ष । चततन्यमा 'शाः शः शिर जसे यहां अभेदमें मी 
» पीट ६३ “पी 5 भाणस्य प्राणम' यहां द 
तो दोनों दा ब्दोंसे निरदि क्‍ 3 


है भी होना चाहिए ? परन्तु 


















च् , 
। जज | 
#लक ॥.. 
न्कि ९5 
| 
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व्योतिष्ठोमाधिकारे-- वसन्‍्ते वसन्‍्ते ज्योतिपा यञत' इत्यत्र ज्योतिःशब्दो ज्योतिष्ठोमविषयों 

प्रवति, तथा परस्य त्रह्मणः प्रकर णे प्राणबन्धर् हि. सोम्य मनः! ( छा० ६।८।२ ) इति श्रतः 

प्राणशब्दो वायुविकारमात्र ऋधमवगसयत्‌ ? अतः संदायाधिपयत्वाल तदुदाहरणं युक्तम | 

प्रम्वावदिवतायां तु श्राणे सं दायवूर्यपक्षनिणया उप्पादिताः ॥२३॥ द 
( १० ज्योतिश्रिग्णाघिकर णम २३० २४-२७ ) 


ज्योतिषरणामिधानात्‌ ॥२४॥ 

परिच्छेद--ज्योति:, चरणामिधानात्‌ । 

सूताथ--( ज्योति: ) यदतः परो दिवो' यहां ज्योति: शब्दसे ब्रह्म ही ग्राह्म है, (चरणाभि- 
क्योंकि 'पादो5स्य' इस पृ्ववाक्यमें पदका अभिधान है । 
#& इृदमामनस्ति--- अथ यदृत:ः परों दिवों ज्योतिर्दीष्यते विश्वतःश्॒प्टेपु सवतःप्ृष्टेप्वनुत्तमे- 
पूत्तमेपु र केप्चिदं बाब तथदिदुभस्मिन्नन्तःपुरुषे: ज्योति: (छा० ३।॥१३।७) इति | तत्र संदशय+-- 
किमिह उ्योतिःशब्देना दिव्यारदिव: ज्योतिरभिधीयते किया परमात्मेति। अर्थान्नतरविषयस्यापि 
गब्दस्य तलिज्ञादब्रह्मविषयंत्वसुक्तम, ईह तु तलिज्ञमेवास्ति नास्तीति विचायते। कि ताव- 
व्ाप्तम ? & आदित्यादिकमेंब ज्योतिःशब्देन परिगृद्यव इति। डुत: ? प्रसिद्धेः। तमों 


धानाव्‌) 


० 
4 








, बसे ही परब्रह्मके प्रकरणमें “धाणबन्धनं हि सोम्य मनः' 
? अतः संशयका विषय न होनेसे 


के देवता प्राणमें तो संशय, पूवपक्ष और निर्णयका उपपादन 


यहाँ ज्योति: शब्द ज्योतिष्टोम विषयक है 
इसमें श्रुत प्राणशब्द केवल वायुके विकारमात्रका कैसे बोध करायेगा 
यह उदाहरण ठीक नहीं है | प्रस्ताव 
किया गया है ॥ २३ ॥। 
छान्‍्दोग कहते हैं--अथ यद्गतः० ( तथा इस छुलोकसे परे जो परम ज्योति विश्वक के 
अर्थात्‌ सबके ऊपर जिससे उत्तम कोई दूसरा छोक नहीं है ऐसे उत्तम लोकोंम अंक शत हो रही है वह 
नि*चय यही दे जो कि इस पुरुष दे तभी पोति है ) यहाँ संशय होता है कि श्रुतिमें ज्योति: 
बब्दसे आदित्यादि ज्योतिका अभिधान है अथवा परमात्मा का / अन्य जब विषयक शब्द भी ब्रह्मलिज्धसे 
ब्रह्म विषयक कहा गया है। परन्तु यहाँ ब्रद्मका लिज्ग है अथवा नहीं, ऐसा विचार के का है, हा तो 
क्या प्राप्त होता है ? पृबपक्षी--ज्यो ति: शब्दसे आदित्यादिक्रा ही परिग्रह होता है, हे [ क्योंकि 
उनमभें ज्योति: गब्दकी प्रसिद्धि है । अन्नेकार और ज्योति ये दो शब्द परस्पर विरोधी अर्थोमें प्रसिद्ध हैं । 


व्यानमन्दी- दीपिका 
2? यद्यपि प्राण इति होवाच न टिक | गो मुख्यप्राणका वाचक है अधुदा परब्रह्म का 
ऐसा संशय हो सकता है, तथापि 'प्राणस्थ प्राए ” इस श्रुति वाक्‍्यमें भिन्न-भिन्न 'टक किक 
दो प्राण शब्द हैं। इनमें प्रथमाविभक्ति निर्दिष्ट द्वितीय प्राणशब्द अह्मपरक है; इस का 2 
संशथके असंमवसे पृव॑पक्षका भी अभातर है । इसकारण मापा इत्यादि श्रुति वाक्‍्योंका 
उदाहरणरूपसे उल्लेख करना वृत्तिकारकों युक्त नहीं है । अतः यहाँ आकाशशब्द के न 
भी ब्रह्मपरक है। पृवपक्षमें प्रस्तावमें लोक प्रसिद्ध मुख्यश्र| गहष्टिसि उपासना है और सिद्धान्त 
ब्रह्मदश्सि उपासना है ॥ २३ ॥ सहेसे 
कं जाट पक मी 'प्राण इति होवाच इन दोनों शत वाक्य हि आकाश अप 
और प्राणदब्द ब्रह्म वाचक हैं, वैसे 'थद॒तः परो दिधो' इस श्रुतिमे पठित ज्योतिः शब्द भे प्रह्मवाचक ४ 
रे से दिखलानेके लिए यह अधिकरण आरश्म किया जाता है। यथा आकाशशब्द और प्राणशब्द ब्रह्म- 
के लिजसे ब्रद्म विषथक् हैं, वैसे इस ज्योति;वाक्यमें ब्रह्म बोधक लिज् दृश्गोचर नहीं होता, इससे 


ह नजत्ल ०.2. 

हु ज़स ब्रह्म। 

मा कि "पद गतिसे इस अधिकरणका आरम्म है। 
है ज्योति शढद ब्रह्मा परक नहीं है, इस प्रकार प्रत्युदाहरणसत नम त शष्रिकरणका है 
का 


कि 










त्र्य्् 
-+>«००२+० 8.0. 
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अ० 
ब्रह्मसूतर-शाक्वरभाष्य, ॥ २ पा० २ 


४ %< दे > रो तक > यादव न + 
पयौ प्रसिद्धों। चश्ष॒त्रेत्ते।नरोधकशावरादिक तम 
झा प्रतिद्न्द्रे विषयों प्रस्तिक्री। चश्तुत्र न्‍ । 
श्योतिरिति हीमी हाब्दो पर नादिक उयोतिः। तथा 'दीप्यत' इतीयमपि श्रुतिरादित्यादि- 
3) था % < 


उच्यते। तस्या ए # “रवि के कक ' इति मुख्यां श्रतिमहति | च्युमर्यादत्वश्र॒ततेश्व । 
विषया प्रसिद्धा । नहि रूंपएदेहोन : है प 4 


ए 32. ति न परि च्द्स न्त् 
शव्प्रवः पक .. क्ता; कायसय त॒ज्याततप*पार एचखन्नस्य 
नहिं चराचरवी जस्य ब्रह्मणः सर्वात्मकस्य द्योमयादाउुक्ता ; कार्यस्यापि ज्योतिपः सर्चेत्र- 
चौर्मर्यादा स्यात्‌। परो दिवो ज्योति: इति चर ब्राह्मणम्‌ ।४ नऊ क्‍ 


। हि हे हमत्रिद्वत्कृत तेज प्रध्मज्ञम । सल; अज्ि- 
याट्यपम्रयाद्ावत्त्टम्समस सम | अस्तु तह हक दि ० चने कओ 
गम्यमानत्वाददुर्मर्यादावच्त यद॒पास्यत्वमिति चेत्‌ +-नः प्रयोज- 


जत्कतस्य ते जसः प्रयोजनाभावा दिति। इदमेव प्रयोजन 5 
गत त ५ गीजना तं श्रिक्षतमेकैकां करवाणि' (छा० ६|३।३) 


न्तरप्रयुक्तस्येबादित्यादेरुपास्यत्वद्शनात्‌। तासां त्रिव्वर्त हर हे हे जि 
हर चाविशेषश्चतेः । नचाजत्रित्व॒त्कृतरयापि तेजसतो द्युमर्यादत्वें प्रसिदम जप त्क्क्त- 
मेव नत्ते जो ज्योतिःशब्दस । & ननूक्तमच गपिदिवो5बगस्यते5ग्न्या(ददिक ज्योतिरिति 
दोपः; स्त्रापि गम्यमान ज्योतिषः 'परो दिवः इत्युपासनाथः सदशावटापपास्यहा तर 
विरूष्यते। न तु निष्प्रदेशस्यापि बह्मणः प्रदेशविदेषकब्पना भागिनी। सवतःप्रष्टेप्वनुत्तमेपूत्त- 
चक्षवत्तिका निरोधक रात्रि आदिका अन्धकार तम कहलाता है और उसी व्यापारका सहायक आ ।दित्यादि 
ज्योति: कहलाता है । उसी प्रकार “दीप्यते” ( प्रकाशित होता है ) यह श्रुति भी आदित्यादि विषयक 
प्रसिद्ध है, और रूपादि रहित ब्रह्ममें 'दीप्यते” यह श्रुति मुख्यरूपसे नहीं घटती, क्योंकि झदुलोक 
ज्योतिकी सीमा है, ऐसी श्रुति है । चर और अचर सृष्टिके बीज भूत सर्वात्मक ब्रह्मकी द्युलोक मर्यादा 
युक्त नहीं है, परन्तु कार्यरूप परिच्छिन्न ज्योतिमें द्युकोक मर्यादा युक्त है; कारण कि “परो दिवो ज्योतिः” 
इस प्रकार ब्राह्मण ग्रन्थ भी है। यदि कहो कि [ ब्रह्मके समान | कार्यरूप ज्योति भी सवत्र ग़म्यमान 
( विद्यमान ) है, अतः द्युकोक उसकी मर्यादा है यह कथन असंगत है, तो प्रथम उत्पन्न हुए केवल 
अत्रिव॒ृत्कृत ( तीनों भागोंमें अविभक्त, अन्न, जलसे असम्बद्ध ) तैजको ज्योति: मानो, ऐसा नहीं, 
क्योंकि अत्रिव॒त्कृत तेजका प्रयोजन नहीं है । यदि कहो कि यही प्रयोजन है जो वह (अत्रिव॒त्कृत तेज) 
उपास्य है, तो यह ठोक नहीं है ) कारण कि अन्य प्रयोजनमें ( अन्धका रकी निवृत्तिमें ) प्रयुक्त आदित्य 
आदि उपास्य देखनेमें आते हैं। और “तासां त्िब्रतं०! ( उनमें एक एकको त्रिवृत त्रिवृत करूँ ) यह 
अविश्येष श्रुति है। अत्रिवृत्कृत तेजकी दुमर्यादा प्रसिद्ध नहीं है, तब तो त्रिव॒त्कृत वह तेज ही ज्योतिः 
वाच्य होगा रे परन्तु जो यह कहा गया है कि द्युलोकसे नीचे भी अग्नि आदि ज्योति: अवगत होती 
है, यह | नहीं है, सबंत्र गम्यमान ज्योतिका भी 'परो दिवः' ( द्ुसेपर ) इस प्रकार उपासनाके लिए 
प्रदेश विशेधका ग्रहण विरुद्ध नहीं है परन्तु प्रदेशरहित ब्रह्म में प्रदेश विशेषकी कल्पना यक्त नहीं 
सत्यान*दी-दीपिका 
ट्‌, हीं, | वृत्तिका निरोधक नीला और पदार्थोका आवर्तक अन्धकार 


ही तम है, उसका ब्रह्म विरोधी ( निवारक ) नहीं ं 
इसलिए ज्योति: गब्दसे आदि महा 2 पे दे क्योंकि दोनोका परस्पर विरोध ही नहीं हे । 


# 'तासा तिबृतं' तिव॒त.इसप्रकार है--तेज, जल और 
दी भाग, एक आधा आधा भाग अलगकर दूसरे 
अपना और दो भाग दूसरेके आर्थात्‌ तेजको अ 
थ्वीके, इसीप्रकार तेज आदि त्रिवृत्कृत होते हैं, 

हु “3 री ली मे / 


२२८ 


6700 पृथिवी इन तीनोंमें से एक एकके दो 
आध आधे भागके फिर दो दो भाग । आधा भाग 

४ वा भाग अपना और चतुर्थाश चतुर्थाश जल और 
व हिरिण्यगर्मने त्रिवृल्कृत स्क्रत स्थ लत्त४का अ को ५२ सी हू ड्स्सी तीनगुणवा ली होती है, उसी 
सीमा प्रसिद्ध नहीं है तो त्रिवृत्कृत तेजकी ही ज्योजि- पा इस त्रिवृत्करणके विना तेज और उसकी 


तरिव॒त्कृत 
8७७ 0 आनी ही ज्याो लि | 
/ 3० हे “53६५५ 
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० सृ० २७ वाद-सत्दान्न८ 
भ्रधि० ९० सू० १४ | भापाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित 


लि राम लि 2 है ज्योतिष्युपपद्यतेतराम्‌ ।६ 
पुर # ) तिच काक्षेये ज्योतिषि पर 
साख्प्यनिमित्ताश्वाध्यासा भवन्ति । कह का री कं; 
३ २३३ ६. भूरिति शिर एक शिर एकमतदक्षरम' 
५७।३ ) इति। कोश्लेयस्य तु ज्योतिषः प्रसिद्धमत्रह्मत्वम; तस्पैषा दृष्टि/ दिक्षरम्‌ ( ब्रु० 
> पा ८.८. ; दृष्टि: 'तस्येषा श्रति: 
(छा० ३।१३।८) इति चोष्ण्यघोषविशिष्टत्वस्य भ्रवणात्‌ । # 'तदेतद्दृष्टं च श्रतं चेत्यपासीत' 
च श्रुतेः चक्क॒ुप्यः श्रुतों भवति य एवं वेद! (छा० ३।१३॥८) इति च फेक तु इति 
पहने हि' फलाय ब्रह्मोपसनमिष्यते। नचान्यदपि किचिः के कल 6 लक 
हा पूर्व | नचान्यदपि।कचित्स्ववाक्ये प्राणाकाशवज्ज्योतिषो5- 
स्ति व लक न कि नि(दष्ट्मरिंत; गायत्री वाइदं सब भूतम! 
इति 0 इ्शात्‌ | 500 क्‌थ चित्पूवस्मिन्वाक्ये ब्रह्म निदष्ट स्यात्‌, णएवमपि न तस्येह 
वा कि हि 2 नर दिवि ( छा० ३॥१२॥१,६ ) इति दयोरधिकरणत्वेन 
श्रूयत, अत्र पुनः परो दिवो ज्योति” इति दोभर्यादात्वेन | तस्मात्पाकृतं ज्योतिरिह् ग्राह्म 
है। स्वतः एष्टेप्वनु०” ( भू आदि सभी छोकोंसे ऊपर जिससे ऊपर उत्तम कोई दूसरा लोक नहीं है 
ऐसे उत्तम लोकोंमें ) इस तरह बहुतसे आधारोंकी प्रतिपादिक यह श्रुति कार्य ज्योति्में अधिक संगत 
होगी । 'इदं वाव०” ( वह निश्चय यही है जो कि इस पुरुष ( देह ) के भीतर ज्योति है ) इससे 
वृक्षिस्थ ज्योति्में परज्योतिका आरोप क्रिया हुआ देखा जाता है और साहब्यनिमित्तक अध्यास होते 
हैं। जेसे 'तस्य भूरिति शिर एकं० ( उस पुरुषका भू: यह शिर है, क्योंकि शिर एक है और यह 
भू: अक्षर भी एक है ) परन्तु यह प्रसिद्ध है कि कुक्षिस्थ ज्योति: ( जठराग्नि ) ब्रह्म नहीं है, क्योंकि 
'तस्मेषा दृष्टिः०” ( यह उस हृ॒दयस्थ पुरुषकी दृष्टि-द्शनोपाय है और यह उसकी श्रुति-श्रवणोपाय है 
अर्थात्‌ देहको स्पर्श करनेसे उष्णताका ज्ञान जठराग्तिका दर्शनोपाय है और श्रोत्रको बन्द करनेसे 
शब्द विशेषका श्रवण जठराग्निका श्रदणोपाय है ) इसप्रकार उष्णता और घोषविशिष्टत्वकी यह्‌ 
श्रुति है। 'तदेतद्दृप्ट ४०” ( वह ज्योति दृष्ट और श्रुत है इसप्रकार उपासना करे ) इस श्रतिसे और 
चक्ष॒य्य श्रुतोी ० ( जो उपासक ऐसा जानता है, वह दर्शनीय और विख्यात होता है ) इस अल्पफलके 
श्रवण ( श्रुति ) से ज्योति ब्रह्म नहीं है। निरचय ब्रह्मकी उपासना महान फलके लिए अभीष्ट है । 
प्राण एवं आंकाशके समान ज्योति ब्रह्म है, ऐसा दिखलाने वाले स्ववाक्यमें ब्रह्मका बोधक अन्य 
कोई भी लिज्ग नहीं है । पृववाक्यमें भी चतुष्पाद ब्रह्म निर्दिष्ट नहीं है, क्योंकि ० गायत्री वा इदं०' 
( वह सब भूत गायत्री ही हैं ) इसप्रकार छल्दका निर्देश है । यदि पूर्व वाक्‍्यमें किसी प्रकार इह्म 
निदिष्ट है ऐसा मान भी लें तो भी यहाँ उसका प्रत्यभिज्ञान नहीं होता, वंयोंकि उसमें 'ब्रिपादस्य० 
( इसके तीन पाद अमृत प्रकाशमय स्वात्मामें स्थित हैं ) ईसा द्युलोक आधारूपरे श्रुत है। 
और यहाँ तो 'परो दिवो०” ( ज्योति द्ुलोकसे परे है ) द्यूलोक मर्यादारूपसे सुना जाता है । इसलिए 


सत्यानन्दी-दीपिका हे 

# उपासना प्रायः अध्यारोप मूलक होती है और अध्यारोपका हेतु साहष्य है । ४ जैसे भू: इस 
व्याहृतिमें प्रजापतिके शिरकी दृष्टिका विधान है, बसे कुक्षिस्थ ज्योति: ( जठराग्ति ) में आदित्यादि 
परज्योतिका अध्यारोप कर उसकी उपासनाका विधान है. अर्थात्‌ ३३०३ आदित्यादि ज्योति है, ऐसा 
मानकर जठराग्तिकी आदित्यरूपसे उपासना करनी चाहिए, क्योंकि दोगोंमें जड़त्व, तैजर्व समान है । 


र्‌ हि त है, अतः जठराग्नि ब्रह्म नहीं है । भे 
, पृतर; जा डा चॉ आदिसे दूसरेका उल्लेख करते हैं । 'ब्रह्मविदा प्लोति परम इस 
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१३० ब्रह्मसूजअ-शाक्वूर भाष्य | आ० १ एा० ॥॥|। । 
मिच्येवं & प्रापे दरमः--ज्योतिरिह ब्रह्म ग्राह्मम | कुतः ? चरणाभिधानात्‌ । पादाभिशाना- 
द्त्यथ: । पूर्वस्मिन्हि वाक्‍ये चतुप्पादबह्मनिदप्रम--7 तावानस्य 22, “वाया श्र इुरुफ) 
पादोउस्थ सर्चा भूतानि त्रिपादस्याम्र तं दिवि' (छा० ३।१२।६) इत्यनेन मन्त्रेण | तत्रयचतुप्पदों 9 
ब्रह्मणस्थ्रिपादस॒तं द्यसंबन्धिरूपं निर्दिप्टं, तदेवेह दुसंवन्धान्निदिष्टमिति धत्यभिज्ञायते। 
तस्परित्यज्य प्राकृतं ज्योति: कल्पयतः प्रक्रतहाना प्रक्रतप्रक्रिये प्रस ब्ापाताफ एन केवल उ्यो- 
तिर्चाक्य एक ब्मानुवृत्तिः, परस्यामपि शाण्डिल्यविद्यायामनुवातप्यत ऋ्रह्म | तस्मादिह 
ज्मोतिरिति ब्रह्म प्रतिपत्तव्यम्‌ । यत्तक्तम-ज्योविर्दीप्यते! इति चतों शब्दों काय ज्योतिष 
प्राकृत ( काय ) ज्योतिका यहाँ ग्रहण करना चाहिए । ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-- इस श्रुत्तिमें । 
ज्योति: शब्दसे ब्रह्मका ग्रहण करना चाहिए, किससे ? इससे कि चरणका अभिधान है--पदका अभिधान है, 
ऐसा अथ है 'तावानस्य०” ( उतनी इस-गायत्र्याख्य ब्रह्मकी महिमा है अर्थात्‌ सारा जगत्‌ इसकी 
विभूति है, तथा निविकार पुरुष इससे भी उत्कृष्ट है, सभी भूत इसका एकपाद ( एक अंश ) हैं 
और इसका ( पुरुष संज्ञक ) त्रिपाद अमृत प्रकाशरूप स्वात्मामें स्थित हैं ) इस मन्त्रसे पृववाक्यमें 
चतुष्पाद ब्रह्म निदिष्ट है। उसमें चतुप्पाद ब्रह्मके जो त्रिपाद्‌ अमृत द्युसम्वन्विरूप निदिष्ट है वही 
द्युछोकके सम्बन्धसे यहाँ निर्दिष्ट है ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है। उसका परित्यागकर प्राकृत ज्योतिकी 
कल्पना करनेवालेको प्रक़ृतकी हानि और अप्रकृत प्रक्रिया प्रसक्त होगी। ज्योति वाक्यमें केवल पूवर- 
वाक्यसे ही ब्रह्मकी अनुवृत्ति हो यह बात नहीं है, किन्तु आगे कही जानेवाली शाण्डिल्गविद्यामें भी 
ब्रह्मकी अनुवृत्ति है, इसकारण यहाँ ( मध्यमें ) भी ज्योति ब्रह्म ही है ऐसा समझना चाहिए । जो | 
सत्यानन्दी-दीपिका 
ज्योति ब्रह्म नहीं है । 'परो दिवो ज्योतिः” इस ज्योति वाक्यमें 'पादो5स्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यासृत 


दिवि ( छा० ३।१२।६ ) ( सम्पूर्ण भूत इसका एक पाद है और इसका त्रिपाद्‌ अमृत प्रकाशमय | 
स्वात्मामें स्थित है ) इस पूव वाक्ममें भी चतुष्पाद ब्रह्मका निर्देश नहीं है, किन्तु “गायत्री वा० 
( छा० ३१२१) इत्यादि श्रुतिवाक्प्रोंमें सर्वात्मकहूपसे गायत्री छन्दका निर्देश है। तथा सपा 
चतुप्पदा पड्विधा गायत्री” ( वह यह गायत्री चार पादवाली और छः! प्रकारकी है ) चतुष्पाद भी 
गायत्री छन्द ही कहा गया है। यदि छन्दद्वारा ब्रह्मका ग्रहण करें तो भी “त्रिपादस्याझतं दिकि || 
यहां अधिकरणथंक सप्तमी है और 'परो दिवों ज्योति:” इस अन्य श्रतिमें अवधि अथंमें पञ्चमी है। / 
इसप्रकार विभक्ति भेदसे भी ब्रह्मकी प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती, क्‍योंकि प्रत्यभिज्ञामें समान विभक्तिकी 
अपैक्षा होती है । ज॑से तदेवेदम्‌! 'सोध्यम्‌” इत्यादि, वह यहाँ नहीं है, इसलिए ज्योतिः शब्दों 
आदित्यादि कार्य ज्योतिका ग्रहण करना यक्त है । 4 
# यहाँ ज्योतिःदब्दसे ब्रह्म ही ग्राह्म है, क्योंकि ब्रह्मको चतुष्पाद्‌ कहा गया है। इस विष रे 
विष्टभ्याहमिद॑ ृत्खमेकांशेन स्थितों जगत! ( भ० गी० १०४२ ) ( मैं इस सम्पूर्ण जगत॒को एक. 
अंशसे व्याप्तकर स्थित हूँ ) यह स्मृति प्रमाण भी है । इस बातको स्पष्ट करनेके लिए भगवान्‌ पाष्य- 
कार "न केवलम! इत्यादिसे संदंश न्‍्यायका आश्रयण करते हैं। संदंश ( संडसी ) से किसी व 
दो भाग गृहीत होते हैं, मध्यमाग उसके साथ सम्बंधित न होनेपर भी अन्य भागोंके साथ ग्रहीत है 
जाता है । इसीप्रकार किसी प्रदार्थके पूर्वोत्तर भागका ग्रहण करनेसे मध्यभागके ग्रहणकी जहाँ विवश 
ला अधप्रायअदूश होता है । जब 'तावानस्य महिमा' इस पूर्व वाक्य और शाण्डिल्य विधा 
438 6 का बाह्य है. गहमकी अनुवृत्ति है. तो 'यद॒तः परो दिवों' इस गम 
गरोति ब्रह्म ही है. 2 9. अह्यका या ही युक्त है, अन्यथा उक्त दोषकी प्रसक्ति दा 
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अधि ० खू० २७ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १३१ 


प्रसिद्धाविति। नाय॑ दोषः; प्रकरणा ब्रह्मा चगमे सत्यनयोः शब्दयो रविशेष कत्वात्‌। दीप्यमान- 
कार्यक्‍्योतिरुपलक्षिते ब्रह्मण्यपि प्रयोगसंभवात्‌ | “येन सूयस्तपति तेजसेद्धःः ( लै० ब्रा० ३।१२। 
९७७ ) इति च मन्त्रवर्णात्‌ू। यह-नायं ज्योतिःशब्दश्नश्षवक॑त्ते रेवानुग्राहके तेजसि बर्तते;: 
अन्यञ्ञापि प्रयोगद्शनात्‌ [8 वाचेचारय॑ ज्योतिषास्ते' ( बू० ७४।३।५० ) | “मनो ज्योतिर्जुघताम! ( तै हि 
ब्रा० १।६।३।३ ) इतिच । तस्माययत्कर्स्पाचद्वभासक तत्तज्ज्योतिःशब्देनामिधीयते। तथा 
सति त्रह्मणी :पि चतन्यरूपस्य समस्तजगदवभासहेततुत्वादुपपन्नों ज्योतिःशब्दः। 'तमेव सान्‍्त- 
मनुभाति सर्व तस्य भासा सवमिदं विभाति! ( को० २।७५।१७ ) “तद्देवा ज्योतिषां ज्योतिरायुहापा- 
सतेउस्तम्‌! ( छु० ४।४।१६ ) इत्यादिश्रुतिभ्यश्व । यद्प्युक्तं-द्यमर्यादत्वं सर्वगतस्य त्रह्मणो 
नोपपद्यत इति । अत्नोच्यते--सवबंगतस्यापि ब्रह्मण उपासनाथः प्रदेशविशेषपरिय्रहों न 
विरूध्यते । ननूक्त विष्प्रदेशस्य ब्रह्मणः प्रदेशविशेषकव्पना नोपपद्यत इति । नायं दोषः; 
निष्प्रदेशस्यापि त्रह्मण उपाधिविशेषसंवन्धात्प्रदेशविशेषकल्पनोपपत्तेः। तथा हि-आदित्ये, 
चक्षुपि, हृदये, इति प्रदेशविशेषसंबन्धी नि ऋ्रह्मण उपासनानि श्रयन्ते। एतेन 'विश्वतःछष्ठेज' 

' यह कहा गया है कि ज्योति: और दीप्यते” ये शब्द काये ज्योतिमें प्रसिद्ध हैं, यह दोष नहीं है, क्योंकि 
प्रकरणसे ब्रह्मका ज्ञान होनेपर ये दोनों शब्द ब्रहद्मके व्यावतंक न होनेके कारण प्रकाइ्यमान क ये 
ज्योतिसे उपलक्षित ब्रह्ममें मी उन दोनों शब्दोंका प्रयोग संभव है, कारण कि इसमें 'यन सूयरतपति०! 

( जिस तेजोमय चेतन्य आत्मासे दीप्त-प्राकशित सूयें तपता-जगतुको प्रकाश करता है ) यह मन्त्र है । 
अथवा यह ज्योति: शब्द चक्ष्‌ु वृत्तिके अनुग्राहक तेजमें रूढ नहीं है, क्योंकि “धवाचेबायं ०” ( वाणीरूप 
ज्योतिसे ही यह प्रुरुष गाढ अन्धकारमें स्वव्यापार करता है ) 'मनो ज्योति० ( घी सेवन करनेवालोंका 
मन प्रकाशक होता है ) इस प्रकार अन्य अर्थोमें मी ज्योति: शब्दका प्रयोग देखनेमें आता हैं। इस- 
लिए जो जो किसी वस्तुका प्रकाशक है उस उसका ज्योति: शब्दसे अभिधान होता है । ऐसा होनेपर 
सम्पूर्ण जगत॒के प्रकाशका हेतु होनेसे चतन्यरूप ब्रह्ममें मी तमेव मान्तम० ( उस ब्रह्मके प्रकाशमान 
होनेपर हो सभी प्रकाशित होते हैं, उसके प्रकाशसे ये सब आदित्यादि प्रकाशित होते हैं) और 

'तद्देबा० (चन्द्रादि देवगण उस पृर्ण ब्रह्मकी ज्योतियोंके ज बोतिरूपसे, आयुरूपसे एवं अमृतरूपसे 
उपासना करते हैं ) इत्यादि श्रुतियोंसे ज्योति: शब्दका प्रयोग युक्त है । जो यह कहा गया है कि 
सवंगत ब्रह्मको द्युलोक तक सीमित करना शुक्त नहीं है। इसपर कहते हैं--उपासनाके लिए 
स्वंगत ब्रह्ममें भी प्रदेश विशेषका परिग्रह विरुद्ध नहीं है। परन्तु जो यह कही गया है कि प्रदेश 
रहित ब्रह्ममें भी प्रदेश विशेषकी कल्पना युक्त नहीं है, तो यह दोष नहों है, क्योंकि प्रदेश रहित ब्रह्ममें भी 
उपाधि विशेषके सम्बन्धसे प्रदेश विशेषकी कल्पना हो सकती है। जंसे कि “आदित्यमें, नेत्रमें, 
हृदयमें, इस प्रकार प्रदेश विशेष सम्बन्धी ब्रह्मयकी उपासनाएँ मुनी जाती हैं। इससे 'विश्वत: पृप्ेषु' 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# ज्योति: शब्द ब्रह्म विषयक है, इसको “प्रकरणाद' इत्यादिसे सिद्ध करते हैं कि ज्योति: शब्द- 
का मुख्य अर्थ आदित्यादि काय॑ ज्योति है, ब्रह्म तो छाक्षणिक अथे है। अब “यद्वा! इत्यादिसे मुख्याथ 
कहते हैं--ज्योति शब्दका मुख्याथं ब्रह्म ही है , क्योंकि 'तमेव भान्‍तम” 'अजन्नायं पुरुष: स्वयं ज्योति: 
ज्योतिषामपि तज्ज्योतिस्तमसः परमुच्यते! ( म० गी० १३।१७ ) ( यह तो आदित्यादि ज्योतियोंकी 
भी ज्योति और तमसे-अज्ञानानधकारसे परे है ऐसा कहा जाता है ) इत्यादि श्रुति और स्पृतिमें ज्योतिः 
दव्दसे ब्रह्म ही प्रतिपादित है । इसलिए ज्योति: शब्दका मुख्याथ ब्रह्म ही है। 

# 'त॑ यथा यथोपासते तथा तथा फल्॑भवति!' ( जिस-जिस गुण विशिष्ट उस परमेश्वरकी 
उपासना करता है उस उस ख्वद्वारा ब्रह्म ही उपासनाके अनुसार फल देता है ) यह श्रुति ब्रह्मको भी 


3] 


१३२५ ब्रह्मसूज-शाक्ररभाष्य  आ् शाप रे । 
के ये ०१६ 

:_ औष्ण्यघोष।भ्यामन॒मिते कोौश्तेये कार्य ज्योत्ति. 

इत्यधारबहुत्वसुपपादितम्‌ | अर अं ह तिरेव--इति, तदष्ययुक्तम5 पर स्यापि अक्मणो- | 

| 


प्यध्यस्यमानस्वात्परमपि दिवः कार्य रस, हाट चश्रुत चेल्युपासीत' इत् 
नामादिप्रतीकत्ववत्कोश्षेयज्योतिष्प्रती कत्व ;। दुष्टं च श्रुतं चेत्यु इंते तु प्रतीक- 


2 ४०१०० तद नुपपन्नम 

द्वारक दृष्टत्वं च भविष्यति ।क यद्प्युक्तमल्पफलअ्रवणान्र मई 5 ध्वीविर । ८ क्‍ 
इयते फलाय बह्माश्रयणीयं इयते नेति नियमहेतुरस्ति। ज्क कि ०“ बह पर. 
ब्ह्मात्मत्वेनोपदिश्यते, तजैकरूपमेव फर्रे मोक्ष इत्यवगस्यते, यत्र तु उगावशपसस्धत्ध 
सारगोचराण्येबोच्चावचानि फलाति ._ 


प्रतीकविशेषसस्वन्धं वा अज्योपदिश्यते, तत्र से । 
६ विदन्ते  व्केमा 3 या च्ल्‍ 
टडहयन्ते- 'अज्ञादो वसुदानो विदन्ते वसु य एवं वेद! (8४० ४।४।२४ / इत्याद्ास श्रतिष। 


| 4] पूर्वोर के नव 
यद्यपि न स्ववाक्ये किचिज्ज्योतिषो ब्रह्मलिज्मस्ति, तथाएप नह हे प्क्ये व्श्यमात्त 
अहीतज्यं भवति । तदुक्त सूत्रकारेण--ज्योतिस्चरणाभिधानात्‌” इति, 5 कथ पुनरवाक्या- 
न्तरगतेन बह्मसंनिधानेन ज्योतिःश्रुतिः स्वविषयाच्छक्या प्रच्यावयतुम : नष दोष: 
( विश्व-प्राणिवर्गके ऊपर ) बहुत आधारोंका उपपादन हुआ समझना चाहिए। जो यह कहा गया है 
कि उष्णता और घोष (अन्तर्नाद ) से अनुमित कुक्षिस्थ काये ज्योतिमें अध्यस्यमान होनेके कारण 
य्ुलोकसे पर काये ज्योति ही है। वह मी अयुक्त है, क्‍योंकि नामादि प्रतीकोंके समान कुक्षिस्थ का्ये 
ज्योति भी परब्रह्मका प्रतीक हो सकता है | <ष्टं च श्र॒ुत! ( वह दृष्ट और श्व॒त है ऐसी उपासना करे 
इस प्रकार प्रतीकद्वारा ब्रह्म दृष्ट और श्रुत हो जायेगा ! जो यह कहा गया है कि अल्पफलके श्रवण 
( श्रुति ) से ज्योति ब्रह्म नहीं है, वह मो युक्त नहों है, क्योंकि हज फलके लिए ब्रह्मका 
करना चाहिए इतने फलके लिए नहीं, इस नियममें कोई हेतु नहीं है । जहाँ सम्पूण विशेषोंके 
सम्बन्ध रहित परब्रह्मका आत्मरूपसे उपदेश किया जाता है, वहाँ एकरूप-ता रतम्यसे रहित निरतिशय 
मोक्ष ही फल है, ऐसा अवगत होता है । और जहां ग्रुणविशेषके सम्बन्धसे अथवा प्रतीकविशेषके 
सम्बन्धसे है: ६ करन किया जाता है वहाँ नाना प्रकारके उत्तम, मध्यम और कनिष्ट संसार विषयक 
फल “अज्ञादो ०” ( परमेश्वर जीवरूपसे अज्न खात थवा दे : अन्नाद' है, कम॑ फल अथ 
धन देता है मी बसुदान' है । न दींनों गणोंसे द्‌ पेथवा दैता है, अतः अज्नाद” है, कम फल अथवा 
के व है गु सेजो परमेश्वरकी उपासना करता है वह पुरुष अन्न 
९ ह“॑ंशिएक कद ह कक है ) ्भ दि श्र॒तियोंमें देखे जाते हैं। यद्यपि [ यदत: परो  स्ववाक्यमें 
' भ त्रह्म लज्ुन न पे ० ब्रह्म ल्ज् 
बाहिए । इसलिए सुत्रकारने 'ज्योतिश्चरणामिघानात, ठेसा कहा है। बाल “पा ऋरहण कला 
हनन त्‌ः ऐसा कहा है। परन्तु अन्य वाक्योंमें प्राप्त ब्रह्मके 
न्द-दापका 
अल्पफलका हेतु कह ने उप हे मेमें 
फलका हेतु कहती है । ज्ञेय और उपास्य भेदसे ब्रह्मके दो रूप शास्त्र कहे गये हैं, निरुपाधिक 
अहम शैेय है और सोपाधिक ब्रह्म उपास्य । ज्ञेय ब्रह्म एक है, अत: उसके ज्ञान ( ब्रह्मात्मक्यज्ञान ) का 
मोक्ष फल मी एक ही है, उसमें अन्य फलोंके हीं था 
निय । ह तमान तारतम्य नहों है। उपाधिके सम्बन्धसे वहीं 
ण॒ ब्रह्म नानाकी तरह-सगुण सर्वज्-सा होता हे । 
हत्या सिजिशो के है। “अन्नादः, वसुदान:, सत्यकामः, सत्यध्वंकल्पः 
द थुणकि सम्बन्धसे उसकी उपासना होती है। 'स यों वा ब्ह्मेत्युपासते! ( हि २ ] 
( वह जो वाणीकी “यह ब्रह्म है' ऐसी उ से ना 
िनमाम प्‌ इ्त रे 
इन श्र अहम के के तारतम्यसे बे. >ब. 5 शक ह। उपाधि हे 
हमें अल - क कहे गये हैं लिए उपाधिभेद्ध 
त्र ल्यफलकी श्रति कट 
- 3 अल अकक के था युक्त है। यद्यपि 'अथ यद॒तः परो” इस स्ववाक्यमें ज्योति ब्रह्म है, ऐसा. 
” याप तावानस्य महिमा ततो ज्यायांश्व प्रुष:/ वाक्यमें 
'उसका एक पाद सम्पूण भत हैं और तीन पाद 49385 8] । 
द््् में ! | 
अितरूप युमें हैं! इस प्रकार ब्रह्मका लिज्भः उपलब्ध 


होता है, उसका ही यहाँ 
है? हा ग्रहण करना न्‍ $ 
सृत्रका उल्लेख किया है । “हंग करना युक्त है। इसलिए पृत्रकारने “ज्योतिश्वरणामिधानात्‌ 


क्‍ 
| 
| 
क्‍ 
| 
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अधि० (० सू० २५ ] /याजुपाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित 


'दतः परो दिवो ज्योतिः इति प्रथमतरपठितेन यच्छब्देन सर्वना 
पूर्वंवावयनिर्दिष्ट त्रह्मणि स्वसामर्थ्यन परासृद्र 389१ 
विषयत्वोपपत्तः । तस्मादिह, ज्योतिरिति ब्रह्म प्रति 
उन्दो5भिधानान्नेति चेन्न तथा चेतोप॑गनिण ४ 
हक " दात्तथा हि दशनम ॥ २७ । 
पदच्छेद्‌ - 8दो5मिधानात्‌, न, इति, चेत्‌, न, तथा, चेतोपंणनिगदा 3३ | 
सूत्राथ - ( उन्दो5भिधानात्‌ ) गायत्री वा इद॑ सर्व भतम्‌” इस कक के जी 
अमिधान है; अतः गायत्री ही चतुष्पाद्‌ है, ( न ) ब्रह्म नहीं, ( दरति स' बात ही ०४३ 
( तथा ) श्र॒तिमें गायत्री छत्यद्वारा गायत्रीमें अनुगत ब्रह्ममें ( चतोप॑गनिगदात्‌ ) वितवी रन क्योंकि 
अभिधान है, अतः ब्रह्म ही चतुष्पाद कहा गया है। और ( तथा हि दर्शनम्‌ ) उसी प्रकार ' ००४ 
आदि स्थलोंमें भी विकारद्वारा ब्रह्मकी ही उपासना देखो गई है। "अधि 
अथ यदुक्तम-पूवस्मिन्न पि वाकक्‍्ये न ब्रह्माभिहितमसिति, गायत्री वा इदं सर्व भूतं 
यदिदं किंच' (छा० ३।१२।१) इति गायत्र्याख्यस्य छन्द्सो पमिहितत्वादिति, तत्परिहत॑व्यम। 
कथं पुन$छन्दोभिधानाज्न त्रह्माभिहितमिति शवयते वक्‍तुं ?, यावता “तावानस्य महिमा' 
इत्येतस्यास्चि चतुष्पादत्रह्म दशशतम्‌। नेतद्स्ति; “गायत्री वा इदं सवम! इति गायत्री मुपक्र- 
म्य तामेव भूतपृथिवी शरी रहृदयवाकप्राणप्रभ्ेदरव्याख्याय 'सेषा चतुप्पदा षडविधा गायत्री तदेत- 
सान्निध्यसे ज्योति: श्रुति स्वविषय: ( अपने अथ ) से कंसे दूर की जा सकती है ? यह दोष नहीं है ।. 
“यद॒तः परो दियो ज्योति: इस श्रतिमें सबसे पहले पठित सवंनाम “यत्‌' शब्द अपनी सामथ्यंसे ब्रह्मका 
परामश करता है, इसीसे द्युसम्बन्धसे पूवववाक्यमें निर्दिष्ट ब्रह्मके प्रत्यभिज्ञायमांन होनेपर ज्योति: शब्द 
भी अथंत: ब्रह्म विषयक हो सकता है । इसलिए यहाँ ज्योति ब्रह्म है ऐसा समझना चाहिए ॥ २४ ॥ 
परन्तु जो यह कहा गया है कि पूवववाक्यमें मी ब्रह्मका अभिवान नहीं है, क्योंकि गा ।न्री वा० (यह 
सब-प्राणिव्ग और यह जो कुछ भी है, वह सब गायत्री ही है ) इसमें गायत्री नामक छन्दका अभिधान 
है, तो इसका परिहार करना चाहिए । जबकि 'तावावस्य सहिमा' ( इतनी इसकी महिमा है ) इस 
ऋचामें चतुष्पाद्‌ ब्रह्म दिखलाया गया है, तो छन्‍्दके अभिधानसे ब्रह्म अभिहित नहीं है, यह केसे कह 
सकते हो ? पृ०--यह ठीक नहीं है, क्योंकि गायत्री वा इदं सबम' इस प्रकार गायत्रीका उपक्रम कर 
उसीका भूत, प्रथ्वी, शरीर, हृदय, वाणो और प्राणके भेदोंसे व्यास्यानकर उसी व्याक्ष्यातरूप 
गायत्रीके विषयमें 'सेघा चतुष्पदा०' ( वह यह गायत्री छः छः अक्षरोंसे चतुष्पाद्‌ और भूत, पृथ्वी 
आदि भेदसे छ: प्रकारकी है, वह यह ( गायत्र्याख्य ब्रह्म ) इस ऋचासे प्रकाशित किया गया है कि 
सत्यानन्दी-दीपिका - 
# प्रकरणसे ज्योति: शब्द ब्रह्मपरक दिखलाकर अब सन्निधिसे भी दिखलाते हैं। परच्तु दस 
पहले 'कर्थ पुनः” से पूर्व पक्षका अनुवाद करते हैं। सन्निधिसे श्रुति बलवती होती हे हे अत: बंद 
का जात गहण करना यक्त है। सि०--सवंनाममें यह सामध्य होती 
यहाँ ज्योति: शब्दसे सूर्यादि कार्य ज्योतिका ग्रहण करना आह मा हग 
है कि वह अपनेसे पूवंका परामर्श करे । इसलिए यदृतः परो इतर वा कर पे कस 
सामथ्य॑से ज्योति: शब्दसे 'तावानस्थ महिमा' इस (व वाकयमें तिदिष्ट भरह्मका पल में ब्रह्मकी 
प्रकार पूर्व निर्दिष्ट और सन्निहित ब्रह्मका ग्रहण होनेपर द्युलोकका सब ता: हु जह 
हैं, इसलिए यहाँ ज्योति: शब्दसे ब्रह्मका ही ग्रहण करना 
परत्यभिज्ञा आदि ब्रह्मके लिज्ज सिद्ध होते हैं, इसलिए गई गैर सिद्धात्तमें ब्रह्महृश्सि 
चाहिए । पृव॑पक्षमें जठराग्निकी आदित्यादि कार्य ज्योतिरूपसे उपासना है और 


यह दोनोंमें अन्तर है ॥। २४ ॥ 





१३३ 


चुसवन्धात्पत्यभिज्ञाय- 


ज्ज्योतिःशब्दस्थापि ब्रह्मा | 
पत्तव्यम ॥ २४३॥ ध । 


+-...5....... शशि कककिकक किक कील ५५ 
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१३७ ब्रह्मसत्र-शाहइरभाष्य [ अआअ० २ पा १ 
दचाभ्यनूकचत तावानस्य महिमा इति तस्यामेव व्याख्यातरूपायां गॉय ला) कथम्र- 
कस्माद्वहा चतुष्पादभिदध्यात्‌ ? योषपि तत्र यद्दे तदूबह्म' (छा० है| लक, ९) इति अह्मशब्दः, 
सो5पि छनन्‍्द्सः प्रकृतत्वाच्छन्दोबिषय एव “य एतामेवं ब्रह्मोपनिषद वेद ५ छा० ३॥१ कह] 
इत्यत्न हि वेदोपनिषद्‌मिति व्याचक्षते, तस्माच्छन्दोमिधानाजन्न त्रह्मणः प्रकतत्वमिति चेत्‌ 
नेध दोपः; तथा चेतोपगनिगदात्‌” तथा गायज्याख्यच्छन्दोहारेण तदलुगते ब्ह्मणि चेतसो ९- 
पण चित्तसमाधानमनेन ब्रह्म णवाक्येन निगद्यते-- गायत्री वा इदं सवसम्र इ ति । नद्यश्षर- 
संनिच शमात्राया गाषत्याः सर्वास्मुकस्व संभवति। तस्माद्यद्‌गायत्याख्यविकारे ५ नचुगतं जग- 
त्कारणं ब्रह्म, तदिह सर्वमित्युच्यते | यथा सर्व खल्विदं ब्रह्म! (छा० ३।३४।१) इति। कार्य च 
कारणादव्यतिरिक्तमिति बक्ष्यामः---तदनन्यत्वमारस्मणशब्दादिभ्यःः (ब्र० २।१।३४) इत्यत्र। 
तथास्यत्रापि विकारद्ारण ब्रह्मण उपासनं दृइयते--एतं छोव बहब्बचा महत्युक्थे मीमांसन्त 
एतमग्नावध्वयव एतं महात्रते छनन्‍्दोगाः” (एु०आ० ३॥२।३।१२) इति | तस्मादस्ति छन्‍्दोभिधा- 
ने 5पि पूर्वेस्मिन्वाक्ये चतुप्पादूबह्म निर्दिष्टम्‌ । तदेव ज्योतिर्वाक्ये5पि पराम्वृश्यत उपासना- 
न्‍्तरविधानाय । & अपर आह--खाक्षादेव गायत्रीशब्देन ब्रह्म प्रतिपाद्यते; संख्यासामा- 
न्‍्यात्‌ | यथा गायत्री चतुष्पदा षउ््षरेः पादेः, दथा त्रह्म चतुष्पात्‌। तथान्यत्रापि छन्दोपि- 
इसकी इतनी महिमा है ) उदाहरण रूपसे दिया गया यह मन्त्र विना किसी कारणके चतुष्पाद्‌ ब्रह्मका 
किप्त प्रकार अभिधान करेगा । उसी प्रकरणमें “यह्ढें तदब॒ह्म ०” इस श्रुतिमें जो ब्रह्म शब्द है, वह भी 
छन्दके प्रकरणमें पठित होनेसे छन्‍द विषयक ही है, क्योंकि “य एतामेवं ०” ( जो इस प्रकार इस ब्रद्मो- 
पनिषद्‌--वेदरहस्थमय मधु विद्याको जानता है ) इस श्रुतिमें ब्रह्मोपनिपद्को वेदोपनिषद्‌ कहते हैं। 
इसलिए छन्दके अभिधानसे ब्रह्म प्रकृत नहीं है, सिद्धान्ती--ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, 
क्योंकि “तथा चेतोपणनिगदात्‌” गायत्री नामक छन्द द्वारा उसमें अनुगत ब्रह्ममें चेतसो5पंणं--चित्तकी 
एकाग्रता “गायत्री वा इदं सबम्र' इस ब्राह्मण वाक्यसे कही गई है । वस्तुत: अक्षर मिलनात्मक गायत्री 
सर्वात्मक नहों हो सकती । इसलिए गायत्री नामक विकारमें अनुगत जगत्‌का कारण जो ब्रह्म है वही 
यहाँ सर्व शब्दसे कहा जाता है, जैसेकि सब खल्‍्विदं ब्रह्म! ( यह सब ब्रह्म ही है ) इस श्रतिमें हैं । 
काय कारणसे अनन्य है, यह “तदनन्यत्वमारम्मणशब्दादिभ्यः” इस सूत्रमें कहेंगे । इसी प्रकार 'एतं 
होब० ( ऋग्वेदी उस महान उक्थ ( शस्त्र ) रूप उपाधिमें अनुगत उसी परमात्माकी उपाप्तना करते 
हैं अर्थात्‌ उक्थकी परमात्मदृष्टिसे उपासना करते हैं, यजुर्वेदी-अव्बयं अग्निरूप उपाधिमें उसीकी 
उपासना करते हैं, सामवेदी महात्रतरूप यागमें उसीकी उपासना करते हैं ) इत्यादि अन्य स्थलोंमें भी 
कायद्वारा ब्रह्ममी उपासना देखी जाती है। इससे यह सिद्ध हुआ कि पूव॑ंवाक्य ( पादोइस्य ) में 
छनन्‍्दका अभिधान होनेपर भी उसके द्वारा चतुष्पाद्‌ ब्रह्म ही निदिष्ट है। अन्य उपासनाका विधान 
करनेके लिए ज्योति वाक्यमें भी उसीका परामश है। दूसरे एकदेशी कहते हैं --गायत्री शब्दसे 
साक्षात्‌ ही ब्रह्म प्रतिपादित है, क्‍योंकि संख्याकी समानता है। जैसे गायत्री छ: अक्षरोंवाले पादोंसे 
चतुष्पदा है, वसे ही ब्रह्म भी चबुष्पाद्‌ है। इसी प्रकार अन्य स्थलोंमें मी छन्‍्दका अभिधान करनेवालों 
सत्यानन्दी-दीपिका का. ४ 
# अभी तक गायत्री शब्द अजहल्लक्षणा द्वारा ब्रह्महप अथंका प्रतिपादक कहा गया है। आई 
>गवात्र भाष्यार अपर आह! से वृत्तिकारकी व्याख्याका अनुसरणकर गौणरूपसे गायत्री 
(384३4 धर कल का 200 श्रह्मका प्रतिपादक कहते हैं। संख्याकी समान रु 
ही संदर्ग हैं-..-देदोमें ४8 के हट वायुरेव देवेषु प्राण: प्राणेपु' ( छान्‍्दो० ४॥३।४ ) (आओ 
*- *वाम वायु और इच्द्रियोंमें प्राण ) “संग्रहण अथवा संग्रसन करनेसे वायु और मं 
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अधि० ९० स्‌० २६ ] भाषा नुबाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित : 


धायी शब्दो5थोन्‍्तरे संख्यासामान्यात्प्रयुज्यमानों रश्यते | तद्यथा--'ते वा पते का 
पन्नान्ये देश ४ तम्‌ दत्युपक्रस्याह सैषा विराडज्नादी' (छा० ४।३।८ ) इत्ति । अस्थिन्पसे 
ब्रहो वाभिद्दितम्निति न छन्‍्दोभिधानम। सर्वथाप्यरित पृवस्मिन्वाक्ये प्रकृतं ब्रह्म ॥२०॥ 
भूतादिपादव्यपदेशीपपत्तेश्रेत्रम || २६ ॥ 

पदच्छेद--भू तादिपादव्यपदेशोपपत्ते:, च, एवम्‌ | 

सूत्राथ--( भूतादिपादव्यपदेशोपपत्ते: ) 'गायत्री वा इंद सबम, इस श्रतिमें भत आदि 
पादोंका व्यपदेश ब्रह्ममें उपपन्न होता है, अतः गायत्रीशब्दसे गायत्रीमें अनुगत ब्रद्मयका ही वोध होता 
है। ( च ) ओर ६ एवम्‌ ) 'विश्भ्या5हमिदम्‌' यह स्मृति भो ब्रद्ममें सर्वात्मता दिखलाती हे । ई 
। “इतशचवमभ्पुपगन्तव्यम स्ति, पू्वेस्मिन्वाक्ये प्रक्ृतं बह्मे ति। यतो भृतादीन्पादा- 
शब्द संख्याकी समानतासे अन्य अथंमें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है, जसे कि 'ते वा एते पशञ्चान्य ०! 
( ये वे [ अग्नि आदि और वायु ] पाँच [ वागादिसे ] अन्य हैं, तथा इनसे [ वागादि और प्राण | 
ये पाँच अन्य हैं; इस प्रकार ये सब दस होते हैं ये दश कृत-कृतात्मक पासेसे उपलक्षित द्यत हैं ) ऐसा 
आरम्म कर 'सेषा विराडन्नादी०” ( वह यह अन्न भक्षक विराड ही है ) इस तरह कहा है । इस पक्षमें 
ब्रह्यका ही अभिधान है छन्दका अभिधान नहीं है | पू्व वाक्यमें भी रबंधा ब्रह्म ही प्रक्रत है ॥| २५ ॥ 

इस कारणसे भी पूववाक्यमें ब्रह्म ही प्रक्तत है यह स्व्रीकार करना चाहिए, क्‍योंकि श्रुति भूत 
आदि पादोंका व्यपदेश करती है । भूत, पृथ्वी, शरीर और हृदयका निर्देशकर श्रति 'रूषा चतुप्पदा०! 


पु  थानन मो क्‍ द् है 
प्राणको सवग कहा गया है। देवताओंमें अग्नि, सूर्य, चन्द्रमा ओर जल ये वायुमें छीन होते हैं, अत: 


यह अधिदव संत्रग है और दारीरमें वाणी, चल्षु, श्रोत्र और मन मुख्य प्राणमें लीन होते हैं यह 
अध्यात्म संवर्ग है ! 'ते वा एते पञ्चान्पे! ( वे ये अन्य पाँच आधिदवत और अन्य पाँच आध्यात्मिक 
ये सब मिलकर 'दश' कृत कहलाते हैं )। वस्तुतः द्यत क्रीड़ामें कृत, त्रता, द्वापर और कलि नामके 
चार पासे होते हैं, वे क्रश: चार, तीन, दो और एक अंकके होते हैं । क्ृत-४, त्रेता-३, द्वापर-२ 
और कलि-१ । इस चार संख्यासे युक्त कृत दश संख्याका होता है; क्योंकि चारमें तीनका, तीनमें 
दोका और दोमें एकका अन्तर्भाव होनेसे दस होते हैं। वायु आदि भी दस हैं । इस प्रकार संख्याको 
समानतासे कृतत्वका उपचार है । इसप्रकार वाय आदिके कृतत्वका उपक्रमकर कहते हें 'रूषा ०! 
इत्यादि । यह विराड दाब्द छन्दका वाचक है, क्‍योंकि “दुशाक्षरा बिराड्‌ ( दस अक्षरों वाला छन्द 
विराड होता है ) ऐसी श्रुति है। दशत्वकी समानतासे वायु आदि विराड कहलाते हैं । इसप्रकार 
दशत्वद्वारा वायु आदिमें कृतत्व और विराड्त्वका ध्यान करना चाहिए। उनमें विराडके ध्यानसे 
उपासकके लिए सब अन्न होते हैं, क्‍योंकि “अन्न विराड” यह श्रुति है। और वायु आदियें कृतत्वके 
ध्यानसे अन्न मक्षक होता है, कारण कि कृत-द्यत अन्नभक्षक है। कृत अपने चार अज्धोंमें शेष तोन 
अड्भोंका अपनेमें अन्तर्भाव करता है, अतः अन्नभक्षक-सा ज्ञात होता है । इसी कारण श्रुतिमें कृत- 
पासेकी जीतसे दोष अन्य पासे जीते जाते हैं इससे कृत्य तको भक्षक कहा गया है। इस तरह वायु 


आदि दद्यात्मक होकर कृतनामक विरा ड़ अन्न है और क्ृतत्वके कारण अच्वभक्षक कहलाता है । इसी 
प्रकार इस पक्षमें भी चतुष्पाद्‌ संख्याकी समानताकों लेकर ब्रह्मका ही प्रतिपादन है छन्दका नहीं । 


सर्वश्॒कारसे लक्षक अथवा गौणरूप से 'पादो5स्थ सर्वा भूतानि' इस पूव॑वाक्यमें ब्रह्म ही प्रकृत है, 
उन्द नहीं । वस्तुतः यह वृत्तिकारका मत ठीक नहीं है, क्योंकि “चतुविशत्थक्ष रा गायत्री त्रिपदा भवत्ति' 
अर्थात्‌ गायत्री २४ अक्षर और तीन पाद वाली होती है, अतः इसका चतुष्पाद्‌ ब्रह्मके साथ साक्षात्‌ 


२३२७ 





संख्याके द्वारा साहरय नहीं है ॥। २५ ॥ 


हक * का हि का 
कर लय हे. 35 जे कर है पु न्द्डं न 
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त्रह्मसत्र-शाक्वरभाप्य [ आ० २ पा० १ 


१३६ 

नि हिनिर्दिः _'संषा चतुष्पदा पड त्रीः 
न्व्यपदिशति ध्रतिः | भूतप्र्थिवीशरीरहदया निछिनि।दश्या ९ अनीक ६ अधिल्या ही 
इति | नहि ब्रह्मानाथ यणे केव्टस्य छान्‍्दरसोी 5! * अल अति 5 बा पना- 
श्रयणे नेयस्छ॒क्‌ संबध्येत-- तावानस्थ्र महिमा इति । कप ह 5 सम चामि- 
धीयते, 'पादोउस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्थाम्इतं दिवि! (छा० ३॥३२।८/ ई। हे व्मुत् के । 
पुरुषसूक्ते 5पीयसुग्तरह्म परतयेव समाग्नायते | स्म्व॒तिश्य त्रह्मण पर्व॑रू के दरश्शययति-“विष्ट- 
भ्याहमिदं कुत्खमेकांशेन स्थितों जगत” (गी० १४२) इति । # यहछ्ू तद्लझ (छा० ३।१२।८) इति 


च निद्शः। एवं सति मुख्याथ उपपच्यते। ते वा एते पञ्च बह्मपुरुषा: (छा० ० पक | मे डद 
सुपिषु बह्मपुरुष श्रुतित्रह्मसंवन्धितायां विवक्षितायां संभवति। तस्माद।स्त बेल चिमनया 
प्रक्ततम। तदेव चह्म ज्योतिर्वाक्ये द्युसंबन्धात्प्रत्यभिज्ञायमारन पराम्ठध्यत इति स्थितम ॥२६॥ 
उपदेशभेदान्नेति चेन्नोमयस्मित्नप्पविरोधात्‌ ॥॥२७॥ 
पदच्छेद--उपदेशभेदात्‌, न, इति, चेत्‌, न, उभयस्मिचू, अपि, अविरोधात्‌ । 
सत्राथ-त्रिपादस्याम्ृतं दिवि” और “यदत: परोदिवो ज्योतिर्दीप्यते इसप्रकार (उपदेशभेदात्‌) 
उपदेशके भेदसे (न) प्रकृत ब्रह्मकी प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती, ( इतिचेन्न ) ऐसा यदि कहो तो यह युक्त 
नहीं है, क्योंकि ( उभयस्मिन्नपि ) दोनों वाक्योंमें भी ( अविरोधात्‌ ) प्रत्यभिज्ञाका विरोध नहों है। 

( वह यह गाथत्री चार पादवाली और छ: प्रकार की है.) ऐसा कहती है । यदि ब्रद्मका ग्रहण न करें, . 
तो भूत आदि केवरू छन्‍्दक्रे पाद उपपन्न नहीं होते । किच्च ब्रह्मका ग्रहण न करें तो “तावानरय- 
समहिमा०? ( उतनी हो इस [ गायत्र्याख्य ब्रह्म | की महिमा है ) यह कछचा समन्वित नहीं हो सकती। 
वस्तुत: इस ऋचाद्वांरा मुख्यरूपसे ब्रह्मका ही अभिधान होता है, क्योंकि 'पादो5स्य सर्वा भूतानि०? इस 
प्रकार सर्वात्मता उपपन्न होती है। पुरुष सूक्तमें भी यह ऋचा ब्रह्मरस्त्वसे ही अभिहित है। “ विष्टभ्याह- 
मिदं ० ( एक अं शसे इस सम्पूर्ण जगत्‌को व्याप्त करके मैं स्थित हूँ ) यह स्मृति भी ब्रह्ममें सर्वात्मता 
दिखलाती है । पृवव्राक्यमें ब्रह्मके स्वीकार करनेसे हो “यह्व तद्बह्म' ( जो भी वह [ त्रिपाद्‌ अमृतरूप ] 
ब्रह्म है वह यही है ) यह श्रुतनिर्दे ग़् मुख्याथमें उपपन्न होता है | 'ते वा एते०! ( वे ये पाँच ब्रह्मपुरुष 
[ स्वगलोकके द्वारपाल ] हैं ) और इसप्रकार हृदयके छिद्रोंमें त्रह्मपुरुष प्रतिपादक यह श्रुति भी ब्रह्मके 
साथ सम्बन्धित है ऐसा विवक्षित होनेपर ही संगत होती है। इससे यह सिद्ध हुआ कि पृववाक्यमें 

ब्रह्म प्रकत है, और दुसम्वन्धसे प्रत्यभिज्ञायमान उसी ब्र ह्वाका ज्योतिर्वाक्यमें परामर्श होता है ॥२६॥ 
 « , सत्यानन्दी-दीपिका 
# 'गायत्रो वा इद॑ सवम्‌ इस वाक्यशेषमें सर्वात्मत्वका श्रवण अक्षरोंकी आनपूर्वी मिलनात्मक 
गायत्री छन्दमें क्थंचिदपि सम्भव नहीं है, इसलिए गायत्रीमें अनुगत ब्रह्ममें लक्षणा अवश्य माननी 
चाहिए, इसी अर्थंको भगवान्‌ सूत्रकार भी 'भूतादिपाद” इस सूत्रसे दिखलाते हैं । 
*त्रह्मपद गायत्री छन्द वाची है यह जो पहले कहा गया है उसका यद्व तद्ब् ह्म/ इससे निराकरण 
88 “42 आग गे कट हृदयरूपी नगरमें प्राण आदि (3 देवताओंसे सुरक्षित पाँच छिद्र हैं । 
कक दि ग.इन्हें ; त3 पे कहते हैं अर्थात्‌ हृदथरूपी नगरमें पूर्व, दक्षिण, पश्चिम, उत्तर और 
ऊध्व इन पांच छिद्ररूपी द्वारोंमें _ग, व्यान, अपान, समान और उदान अथवा चक्ष, श्रोत्र, वाक्‌ 
मन कप प्राण इन पांच द्वारपालछोंको श्र्‌ तिद्वारा कल्पना की गई है। किज्च हृदयरूपी | नगरमें गा तर 
उपा ह्याकी ह्म 
न + के ३६ री लिए ्झ |; ढ्वारपाल होनेसे प्र ण आदि अथवा चक्ष्‌ आदि ब्रह्मपुरुष 
। 27 महाजुरुषा:' यह श्रुति भी संगत होती है । वर्णोकी मिलनात्मक 





छ गायत्रीमें कक पा षों 
न्दरूप गायत्रीमें हृदयस्थ प्राण आदि पाँच ब्र ह्उ॒रुपोंका सम्बन्ध नहों घट सकता है। इन पाँच ब्रह्म- क्‍ 


पुरुषोंकी उपासना तथा फल ( छा० में 
( २।१३।१, २, ३, ४, ५ ) में द्रष्टव्य है ॥ २६॥ 
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अधि" * १ सू० रेट | भाषानुवाद- सत्यानन्दी-दीपिकासहित 
है ् ५ह - १३७ 
३ यद्प्येतदुक्त पृचन्न-- ।त्रपादस्यामस्तत्त दिध्ि! श्ति सप्तम्या चौर 
द्ह पुनः अथ यदतः परो द्बि , इति पश्चम्या मर्यादात्वेन ,त : आरत्वेनोपदिश्ा; 
स्तीति. (३३७ हततव्यम्‌ । अत्रोच्यते- न्ाय॑ कोष ४" »+:%- देशभेंद के ०५-४७. 
खो मं पक कद) चोपदेशे त्त प्रत्य भिज्ञानं विरुध्यते | कक ९५ 
संबद्धो5पि इथेन उभयथोपदिश्यमानो दृस्यते, बू क्षात्रे इयेनो वृक्षाआत्परत 
* दिठ सद्‌ः हूँ ः प् पत्र ब्र "जी ही €ः *- 
इतिच [एच दव्येव आल द्वि * परमित्युपदिश्यते | अपर आह--यथा लछोके श्येन 
ग्रेणसंबद्धोपि इयेन उभयथोपदिश्यमानों दच्यते. बुरे वयेनोटव शमी रख 
ब. 7 मलकक ह शहर त् मा - 2, (्‌ + तल 
की ७ । पअह्यविचीत्युपदिष्यता तस्मादस्ति पृयनिशिशलल 
ब्रह्मण इह प्रत्यभिज्ञानम्‌ | अतः परसमेव ब्रह्म ज्योति: शब्दमिति सिद्धम ॥२७॥ का 
( ११ प्रतदेनाधिकरणम्‌ | सू० २८-३१ ) 
आगस्तथाउनु गमात्‌ ॥२८॥ 
पदच्छेद--प्राण:, तथा, अनुगमात्‌ । 
ही सूचजाथ-- | आणः] * प्राणो5स्मि ज्ञात्मा इस श्रृतिमें पठित प्राण परमात्मा ही है, वायु 
, क्योंकि ( तथा ) पूर्वापर वाक्योंका पर्यालोचन करनेपर ( अनुगमात्‌ ) उक्त श्रतिवाक्यमें आनन्द 
आदि पदोंका समन्वय ब्रह्मपरक ही उपलब्ध होता है । 


रूपसे उपदिष्ट है और अथ यद॒तः परो०” इस श्रतिवाक्यमें पंचमी विभक्ति द्वारा यु” मर्यादारूपसे 
उपदिष्ट है, अतः उपदेशके भेदसे उसका ( ब्रह्मका ) यहां प्रत्यभिज्ञान नहीं है, उसका परिहार 
करना चाहिए । इसपर कहते हैं--यह दोष नहीं है । क्योंकि दोनों वाक्योंमें विरोध नहीं है। दोनोंमें 
मी सप्तम्यन्त और पंचम्यन्त उपदेशोंमें भी प्रत्यभिज्ञानका विरोध नहीं है। जसे लोकमें वक्षके अग्र- 
मागसे सम्बद्ध श्येन ( बाजपक्षी ) वृक्षके अग्रभागमें श्येन है! वृक्षेके अग्रभागसे परे स्येन है” इस 
तरह दोनों प्रकारसे उपदेश किया हुआ देखा जाता है। वैसे ही 'द्रु में हो होता हुआ ब्रह्म चूसे परे 
है ऐसा उपदेश किया जाता है। दूसरे कहते हैं--जंसे लोकमें वृक्षके अग्रभागसे स्येतका सम्बन्ध 
न होनेपर मी व॒क्षके अग्रमागपर वयेन है” वृक्षके अग्रभागसे परे श्येन हे! इसतरह दोतों प्रकांरसे 
उपदेश किया हुआ देखा जाता है। इसीप्रकार झूसे परे भी होता हुआ ब्रह्म 'यूमें ऐसा उपदेश 
किया जाता है । इसलिए पूव॑निदिष्ट ब्रह्मकां यहां प्रत्यभिज्ञान है। इससे यह सिद्ध हुआ कि ज्योति: 
शब्द परब्रह्मका ही वाचक है ॥ २७ ॥ 
सत्यानन्दी दीपिका 
# विभक्तिके भेदसे कथित अं भेद युक्त नहों है, क्योंकि जो आधार होता है वह कथंचित्‌ 
मर्यादा मी हो सकता है। जैसे वृक्षके अग्न भागमें श्येनके पाद आदि जितने अधयव संयुक्त रहते हैं 
उतने अवयवोंका वह आधार होता हुआ ही उससे-पक्ष आदि से असंयुक्त |: अश्य क लेकर द्येतको 
मर्यादा होता है। उसीप्रकार द्य, सूयं अथवा हृदयाकाशरूप मुख्य आधारमें ब्रह्म है, उस | आधारसे 
मिन्न आकाशावच्छिन्न ब्रह्यका वह आधार ( मर्यादा ) होता है, इसप्रकारकी कल्पताकर 'ब्रह्म चुसे 
परे है' ऐसा कहा गया है । अब “अपर आह' इत्यादि भाष्यसे मर्यादाको है मुख्य मानकर कहते हैं 
अर्थात्‌ निश्पाधिक ब्रह्मको लेकर पंचमीका मुख्याथ॑ कहें तो यहां 'दिवि' में सप्तमीका अथ लक्षणासे 
सामीष्य होगा। 'गद्गायां घोष: जैसे यहाँ गंगापदसे संयुक्त सप्तमीका अर्थ लक्षणासे सामीष्य होता 
है, उसीप्रकार 'दिवि' यहां लक्षणासे सामीप्य अथंक्नी लेकर आधार कहना होगा और पंचमीका अथ 


अकज डे 
ना ॥ ६2७ 
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[ अ० १ पा७० १ 


“दप्रतददना ख्यायिकार तदनो ह बे देवोदासिरि- 
९१५8३ 


& अस्ति कोषीतकित्राह्मणोपनिपदी ; के 
न्द्व्स्य प्रियं पते युद्देन च पोरुषेण चा इस्य( याम्नाता । कक लक है होवाच 
प । ल्‍ भा अ(पि अथ सतत व ०» 
प्राणो5स्सि प्रज्ञात्सा त॑ मासायुरम्टतमित्युप।स्स्व इति। तथाोत्तर्त्रएप 3 .प्रशासमेद्‌ 


हि शे ध्यान वा 
शरीर परिशह्योत्थापयति” ( कौ० ३।१,२३३ ) "3225 जे शकओ कौ० ३॥८ ) इत्यादि। * 
इति। झन्‍ते ला 'स एप प्राण एव प्रज्ञाव्मानन्दो 5जरो 5ग्टतः ( द्‌ इत्यादि । *% तत्र 


2५ जा ”“ + 
संशयः--किमिह प्राणशब्देन चायुमात्रमभिधीय ते , उत देवताध्मा, उ त 82% / अथवा पर 
'पीत॑ प्राणशब्द्स्य ब्रह्म परत्वम्‌ | इहाव चर च्रह्मलिज्ञ- 


च्ह्मे अत एव प्राण: इस्यतञ्र व सर  अ मी ० 
मस्ति-- आनन्‍्दोपजरोब्शतः इस्यादि | कथमिद पुनः संदाय- न तन ब्वॉसरोप्चेत इत्यादि । कथमिह पुनः 50208 2 भवति : अनकट पद : अनेकलेज्ञदराना- 
'प्रतदनो ह बे०” (दिवोदासका पुत्र प्रतदंन युद्ध ओर पराक्रमसे इन्द्रके प्रियधाम-स्वगंको गया) 
इसप्रकार आरम्मकर कौषीतकिन्राह्मण उपनिषद्में इन्द्र और प्रतदनकी आशय थक्ता कही गई है। 
उसमें 'स होवाच प्राणो 5स्मि०” ( उस इन्द्रने कहा--मैं प्राण हूँ, भ्रज्ञात्मा हूं, उस मेरी आय तथा 
अम्नतरूपसे उपासनाकर ) ऐसा श्रुति कहती है। उसीप्रकाणआंगे भी अथ जद मा  ( वाग्‌ 
आदि इन्द्रियोंकी शरीर धारण करनेमें सामथ्य नहीं है ऐसा निश्चय होनेके अनन्तर निश्चय प्रज्ञात्मा 
प्राण ही इस देहको अहंता-ममतासे स्वीकारकर शयन, आसन आदिसे उठाता है ) उसीप्रकार आगे 
भी “न वाचं०” ( वाणीको जाननेकी इच्छा न करे वक्ताको जाने ) इत्यादि श्रुति है । और अन्तमें 
प्ध एव प्राण एव०? ( वह यह प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर और अमृत है ) इत्यादि श्रुति है। 
यहाँ यह संशय होता है क्‍या यहाँ प्र (णशब्दसे वायु मात्र अभिहित है अथवा देवतात्मा अथवा जीव 
अथवा परब्रह्म ? परन्तु “ अत एवं प्राण: इस सूत्रमें तो प्राणशब्द ब्रह्म परक है, ऐसा वर्णन किया: 
जा चुका है और यहाँ भी आनन्द, अजर और अमृत हैं' इत्यादि ब्रह्मके लिज् हैं, तो फिर यहाँ 
संशय ही कैसा हो सकता है? अनेक लिज्ञके दर्शनसे यहाँ संशय हो सकता है, ऐसा हम कहते 
सत्यानन्दी-दीपिका 


मर्यादा, इस तरहसे दोनों वाक्य ब्रह्मका ही प्रतिपादन करले हैं, क्योंकि आधार और मर्यादा दोनों 


औपाधिक होनेसे ब्रह्ममें कल्पित हैं, अतः ज्योति वाक्यमें ज्योति॥ शब्द भी ब्रह्मका ही वाचक है। ।२७॥ 

# राजा प्रतदंन बुद्धिकौशल आदिसे स्वगमें पहुँचा । प्रतदंनका युद्धकौशल और बुद्िं- 
कौशल देखकर इन्द्रने कहा, हे प्रतदंव ! मैं तुमपर अतिप्रसन्न हुँ तुम मुझसे अभीष्ट वर माँगो। 
प्रत्दंग बोला--हे देवराज इन्द्र ! मनुष्यके लिए सबसे अधिक हितकारक जो वर हो वही दीजिए । 
इसपर इन्द्रने 'प्राणोउस्मि' 'ैं प्राण हैँ” इत्यादि कहा । इन्द्रके इस कथनपर अब विचारणीय यह 
है कि इस श्रतिवाक्यमें पठित प्राणशब्दसे कहीं मुख्य प्राणका ग्रहण न हो, अतः यहाँ प्रज्ञात्मा' 
कहा गया है । स्व विशेष रहित चेतन ब्रह्मका ग्रहण न हो इसलिए 'तं मां! पद कहे गए हैं। इत 
पदोंसे यहाँ प्राणशब्दसे इन्द्र देवताका ही ग्रहण होता है। परन्तु आगे 'अथ खलु प्राण एव ! इस- 
प्रकार मुख्यप्राणका लिज्भ भी है। इसीप्रकार “न वा इस वाक्यमें प्राणशब्दसे जीवका ग्रहण होता 
है, क्योंकि उसमें वक्तत्वलिज्ध विद्यमान है । और आगे 'स एष प्राण एव' इस श्र्‌ तिवाक्यसे प्राणमें 
आनन्द आदि ब्रह्म बोधक लिज्ग़ उपलब्ध होते हैं, इससे प्राणशब्दसे ब्रह्मका भी ग्रहण हो सकता है । 


इसप्रकार मुख्यप्राण, जीव, देवता और ब्रह्म बोधक छिज़्रोंके कल 
सूत्रकारने इस अधिकरणका आरम्भ क्रिया है ॥ ज्ञोंके विमान होनेपर निश्चय करनेके व 


# 'प्राणो5स्मि' इससे लेकर 'आनन्दो5जरो$म्ृत:' यहाँ तक वाक्य समुदाय इस अधिकर्ण 
सूत्रके म्रिपद्र हैं अर्थात्‌ इन व्ाक्योंको लेकर ही यहाँ विचार किया गया है। गत अधिकरणमें रे | 
ब्रह्मगाचक 'यत्‌' शब्दके बलसे ज्योति: श्रुति ब्रह्मपरक कही गई, परन्तु यहाँ प्रांण श्रृतिके भजु में कोई 
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अधि १ १ स्र्‌० २८ है भाषाजुवाद-सत्यानन्दी - दीपिकासहित रि हे 
"स | हे श्‌ 


दिति ध्रम:। न केवलमिह नह्मलिझमेवोपल+्यते, सनति ही लिड्ा ्छ 
बिजानीहि' (कौ० ३।१) इतीन्द्रंस्य बचने देवतात्मलिइ्म हट लि तरलिडज्ञान्यपि--'मामेव 
प्राणलिज्ञम्‌ | न वाच विजिज्ञासीत वक्तार विद्यात्‌' इत्यादि जीवलिज्षम रं आर“ प्थापयती/ति 
तत्र प्रसिद्धेर्वाथुः प्राण इति प्राप्त उच्यते-प्राणशाब्द ब्रह्म विज अप हे 7 पन्नः संशयः । 
है बल पयण यलोच्यमाने वाक्‍्ये पदार्थानां समन्वयो परहमगरतिपा कल कट 33 
वि पक तावत, बस इणीष्य इतीन्क्रणोक्त: प्रतदनः परम पुरुषाथ व रत 
त्वमेव में बृणीष्च य॑ स्व सज॒ुष्याय हिततस मन्यत्ते” इति। तस्मे दिततमल्वेनोपविष्यमी नर के 
5 मात्मा न स्यात्‌ * नहान्यत्र परमा प्मज्षात्ताद्धिततमप्राप्तिरस्ति | वन विदा 


स्युमेति न के विधविड्यनाभ ( इवेता० जे ) इत्यादिश्रुतिभ्यः | तथा 'स यो मां वेद न 
हे अल आांआ कक मीयते ० लि न अणहत्यया (कोट हा ) इत्यादि चल 
अह्मप-ग्रह वटत। अह्यावज्ञानन हि सर्वकमंक्षयः प्रसिद्ध+-क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दप्टे 
कक सी 0 २।२।८ ) >यायाछ श्ुतिषु | प्ज्ञास्मत्वं च बह्मपक्ष एवोपपच्यते । नह्मचेतनस्य 
वायो: भ्रज्ञात्मत्व॑ संभवति । तथ/पसंहारे5पि-_'आनन्दोब्जरोड्रत: ” इत्यानन्द्स्वादीनि न 
ब्रह्म णाउन्यत्रसम्यक् रूमवान्त। स न साइना कमणा भूयान्मवति नो एवासाथुना कर्मणा कनीया- 
हैं । यहाँ कैवल ब्रह्मका छिज्ज ही उपलब्ध नहीं होता, अपितु अन्यके लिज्ध भो है। जध कि भाप 
विजानीहि' ( मुझको ही जान ) यह इन्द्रका वचन देवतात्माका लिज्ध है। “इदं शरीरं०! ( इस शरीर- 
को पकड़कर उठाता है ) यह मुख्य प्राणका लिए है। 'न वाचं०! ( वाणीके जाननेकी इच्छा न करे 
वक्ताको जाने ) इत्यादि जीवका लिज्ध है। अतः संशय होना युक्त है। संशय होनेपर प्राणशब्दकी 
वायु विकार रूप मुख्य प्राणमें प्रसिद्धि होनेके कारण यहाँ प्राणशब्दसे मुख्य प्राणका ही ग्रहण करना 
चाहिए, ऐसा पृ4पक्ष प्राप्त होनेपर कहते हैं--प्राणशब्द ब्रह्मका _ वाचक समझना चाहिए । क्‍योंकि 
श्रुतिसिे ऐसा ही अनुगम-अवगम होता है। जे॑से कि पूर्वापर वाक्यका पर्यालोचन करनेपर पदार्थोका 
समन्वय ब्रह्म प्रतिपादन विषयक उपलब्ध होता है। आरम्भमें तो 'वरं बृणीष्व ०” ( वर माँग ) इस 
प्रकार इन्द्रके कहनेपर प्रतदंनने परम पुरुषार्थरूप वर माँगा “त्वमेव में ब्रणीष्व” ( आप स्वयं ही 
विचारकर मुझे वह वर दें, जिसे आप मनुष्यके लिए सबसे बढ़कर हितकर समझते हों ) उस 
( प्रतदंत ) के लिए सबसे बढ़कर हिततमरूपसे -उपदिष्ट हुआ प्राण परमात्मा क्‍यों न हो ! परमात्माके 
ज्ञानके सिवा अन्य साधनोंसे हिततमकी प्राप्ति नहीं होती है, क्योंकि 'तमेब०” ( उस-परमात्माको ही 


जन्म मरण | क्त हो जाता है, उसको प्राप्त करनेके लिए परमात्माके 

गे मिस वसय और कोई उपाय नहीं है फ्रमादि कल हैं। इसी प्रकार 'स॑ यो मां वेदु० (वह 
जो कोई विद्वात्रु मुझ ( ब्रह्म ) को साक्षात्‌ अनुमव करता है उसका मोक्ष रूप लोक किसी भी हे 
स्तेय ( चोरी ) अथवा भ्र॒णहत्यासे नष्ट नहीं होता ) इत्यादि श्रुति वाक्य ब्रह्मका ग्रहण कल: शी 
संगत होते हैं। क्‍योंकि 'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि०” ( उस परात्‌ पर ब्रह्मका ज्ञान होनेपर इस * द्वान्‌ 
सम्पूण कर्म क्षीण हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुतियोंमें ब्रह्म विज्ञाससे ही सब कमा के मत प्र हक हे | 
और प्रज्ञात्मत्व ( जीवत्व ) भी ब्रह्मपक्षमें ही उपपन्न होता है कह अचेतन है 8४2९५ 48: ४ 
उसी प्रकार उपसहारमें भी “आनन्दो5जरो5म्हत: ऐसे आनन्दत्व आदि तह भर कर्मोंसे घटता: 
तरह सम्भव नहीं हैं। 'स न साधुना०! ( वह पुण्य (३+ हान नहीं होता और पाप 

बल नहीं है, क्योंकि परस्पर विरुद्ध दल लिन निश्चय करनेमें समथ नहीं हैं, अतः प्रत्युदाहरण- 
संगतिसे तत्र” आदिसे पू्व॑पक्षका उत्थान करते हैं । 
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१७० ब्रह्मसत्न-शाक्वरभाण्य [ आ० १ पा० १ 


पते । एप उ एवासाछु कम कारयति त॑ यमेभ्यों 
केश: ( को० ३॥८ ) इति ऋ। 
णे | तस्माध्प्राणो त्रह्म ॥२८॥ 


नेष होव साधु कम कारयति त॑ यमेभ्यो लोकेभ्य उन्निनी 
लोकेभ्यो 5थो निनीपषते' इति 'एप लोकाधिपत्तिरेष छोकपाल ८ व्ठो 
सर्वमेतत्परस्मिन्ब्रह्मण्याश्रीयमाणे5 नुगन्तुं शक्‍यते न को 22 ॥ २६ ॥ 
न॒वक्त्रात्मोपदेशादिति चेद्ध्यात्मसंबन्धभूमा बीरसिंच हि अर है 
पदच्छेद--त, वक्‍तुः, आत्मोपदेशात्‌, इति, चेत्‌, अध्यात्मसम्बन्बशूत्, डे, मे के " नीहि' 
सूचार्थ--ऐसा यदि कहो कि ( वक्त्‌ः ) वक्ता इन्द्रने ( आ त्मोपदे ञ ) “मामेव विजा है हि 
इससे अपने आत्माका उपदेश किया है, अतः “प्राणो5स्मि यहाँ श्राणशब्द कल लक नहीं है, 
( इति चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो तो ( अस्मिनु ) इस अध्यायमें ( अध्यात्मसम्बन्धभूमा ) 'प्राण एव 
प्रज्ञात्मा' इस प्रकार प्रत्यगात्मसम्बन्धका बाहुल्य उपलब्ध होता है (हि) इसलिए यह त्रह्मका ही 
उपदेश है, देवताविशेषका नहीं । 
यदुक्तम्‌-प्राणो अह्मे ति, तदाक्षिप्यते | न पर॑ ब्रह्म प्राणशब्दम्‌| कस्मात्‌ * वक्तरात्मो- 
पदेशात्‌ । वक्ता हीन्द्रो नाम कश्चिद्धिअ्रहवान्देवताविशेषः स्वमास्मानं प्रतदनायाचचक्षे-- 
'सासेव विजानीहि' इत्युपक्रस्य 'प्राणो5स्मि भ्रज्ञाप्मा' इत्यहंकारवादेन । सु एब वकक्‍तुरास्मत्वेनो- 
पद्चियमानः प्राण: कथ॑ं ब्रह्म स्यात्‌ ? नहि तऋ्रह्मणो बक्तृ॒त्य॑ संभवति, ' अवाएमना : ( बूुह० 
३।८।८) इत्याद्श्रुतिभ्यः । तथा विश्रहसंबन्धिभिरेव ब्रह्मण्यसंभवद्धिधम रात्मान तुशव- 
“त्रिशीर्षाणं त्वाष्ट्महनमरुन्मुखान्यतीज्शालाबुकेम्य: प्रायच्छम्‌ इत्येवमादिभिः। प्राणत्व चेन्द्रस्य 
बलवच्त्वादुपपद्यते । प्राणो वे बलम्‌ इति हि विज्ञायंते । बलूस्‍्य चेन्द्रो देवता प्रसिद्धा । या 
च काचिद्बलप्रकृतिरिन्द्रकमेंच तत्‌' इति हि वद्न्ति | प्रज्ञा्मत्वमरप्यप्रतिहतज्ञानध्वादेबतात्मनः 
नहीं, यही जिसको इन लोकोंसे ऊँचा ले जाना चाहता है उस पुरुषसे पुण्य कमं कराता है और यही 
जिसको इन लोकोंसे नीचे ले जाना चाहता है उस पुरुषसे पापकर्म कराता है) और 'एब लोकाधिपति०' 
(यह लोकाधिपति है यह लोकपाल, यह लोकेश है) इत्यादि श्रतियाँ हैं। ये सब [धर्म-अधमेका कराना, 
सर्वेश्वरत्व आदि धमं | पर ब्रह्मका आश्रयण करनेसे ही ठीक-ठीक अनुगत हो सकते हैं, वायुके विकार 
मुख्य प्राणका आश्रयण करनेसे नहीं । इससे यह सिद्ध हुआ कि प्राण ब्रह्म है. अर्थात्‌ प्राणशब्दसे 
ब्रह्मका ही ग्रहण सवथा युक्त है ॥ २८ ॥ 
प्राण ब्रह्म है, ऐसा जो कहा गया है, उसपर पृव॑पक्षी आशक्षेप करते हैं। प्राणशब्द परब्रह्मका 
वाचक नहीं है, क्योंकि वक्ता अपने आत्माका उपदेश करता है। और यहाँ वक्ता इन्द्र नामका कोई 
देहधारी एक देवताविशेष है, उसने 'मामेव ० ( मुझको ही जानो ) ऐसा आरम्म कर 'प्राणो5स्मि०” 
( में प्राण हूँ, प्रज्ञात्मा हूँ ) इस प्रकार अपने आत्माका ही अहड्भार पूवक दाब्दोंमें प्रतदंनके लिए 
उपदेश किया है । व क्ताद्वारा आत्मखूपसे उपदेश किया हुआ वही प्राण ब्रह्म किस प्रकार हो सकता 
है | क्योंकि “अवागमना:” ( बह वाणी और मनसे रहित है ) इत्यादि श्रुतियोंसे मी यह दिखलाया 
४ न कि ४ ८: काश हू ही नहीं है । इसी प्रकार ब्रह्म में सम्भव न होनेवाले शरीर सम्बन्धी 
वमद्वारा इन्द्रने 'त्रिशीषोणं०” ( त्वष्टाके तीन शिरवाले विश्वना को मैं बेदान्तसे 
विमुख यतियोंको जंगलके कुत्तोंको खिछा दिया ) इत्यादि वचनोंसे अपनी हति को है । बलवान होने 
इन्द्रमें प्राणवव उपपन्न होता है, क्योंकि 'प्राणो बै बल म्‌ ( प्राण ही बल है ) ऐसा-ज्ञात होता है 
और इन्द्र बलका प्रसिद्ध देवता है। ( जो कोई भी बलका काम है वह इन्द्रका ही कम है ) ऐसा 
लो मी औ पक है वह इन्द्रका ही कम है ) ऐस 
पूव हब प्राण, देवता अथवा जीवकी उपासना रे ओर सिद्धान्तमें ब्रह्मकी उपासना है। 
इतना दोनों पक्षोंमें अन्तर है! ॥ २८ | 
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संभवति। अप्रतिहतज्ञाना देवता इति हि बद्न्ति । निश्चिते चैव॑ देवताव्मोपदेशे हिततमत्वा- 
द्विचनानि यथासंभव तह्विषयाण्येब योजयितध्यानि | तस्माद्ध कतुरिन्द्रस्थास्मोपदेशान्न 
च्राणो ब्रह्म त्या क्षिप्य प्र तिसमाधीयते---'अध्याव्मसंबन्धभूमा हयस्मिन' घ्ति | अध्यात्मसंबन्धः 
प्रध्यगाध्मसंबन्धः, तस्य दमा बाहुब्यम, अस्मिन्नध्याये उपल५भ्यते | 'यावद्ध चस्मि ब्दारीरे प्राणों 
बसति तावदायु: इति प्राणस्ये व प्रज्ञाव्मन' प्रत्यग्भूतस्यायुष्प्रदानोपसंहारयोःस्वातन्व्यं दर्शयति, 
नदेष॑ताविशेषस्य पराचीनस्थ। तथा5स्तिस्वेच प्राणानां निःश्रेयस मित्यध्यात्ममेवेन्द्रियाश्रयं 
प्राणं द्शयति । तथा प्राण एव प्रज्ञास्मेदं शरीरं परिग्रह्मोत्थापय ति' ( को० ३॥३ ) इति, भ्त वाचं 
विजिज्ञासोत वक्तारं विद्यात्‌' इति चोपक्रम्य 'तथथा रथस्यारेषु नेमिरपिंता नाभावरा अरपिता एवमें- 
बेता भूतसात्राः प्रज्ञामात्रास्वपिता: प्रज्ञामात्रा: प्राणेडपिंताः स एप प्राण एव प्रज्ञाव्मानन्दो 5जरो 5म्रत:? 
इति विषयेन्द्रियव्यवहारारनाभिभूतं प्रध्यगाध्मानमेवोपसंहरतिं। सम आस्मेति विद्यात! इति 
चोपसंहारः प्रत्यग त्मपरिश्रहे साधुने पराचीनपरिय्रहे। 'अयमात्मा ब्रह्म सर्वाजुभु:'(वृह. २।७। १ ९ ) 
इति च श्रुत्यन्तरम| तस्प्राद्ष्यात्मसंबंधबाइह॒ल्याद्‌ बरह्मोपदेश एवायं न देवतात्मोपदेशः॥२९॥ 
कथं तांह वक्‍तुरात्मोपदेशः ? 
शाख्रदष्टया तूपदेशों वामदेववत्‌ || ३० ॥ 
पदच्छेदू---शास्त्रहृष्टचा, तु, उपदेश:, वामदेववत्‌ । 
सूत्नाथं---( वामदेववत्‌ ) वामदेवके समान ( शास्त्रहृश्या ) मैं परब्रह्म है, इस शास्त्रदष्टिसे 
( उपदेश: ) 'मामेव विजानीहि' वक्ता इन्द्रका यह उपदेश्व प्रतदंनके प्रति युक्त है, इसलिए 'प्राणोउस्म्रि' 
यह प्राणशब्द ब्रह्मपरक है । 
लोग कहते हैं । अप्रतिहत ( अकुण्ठित ) ज्ञानवाला होनेसे देवतात्मा भी प्रज्ञात्मा हो सकता है । 
देवता अप्रतिहत ज्ञानवाले होते हैं ऐसा | वेद और लोकमें ] कहते हैं। इस प्रकार देवतात्माका 
उपदेश निश्चत होनेपर हिततमत्व आदि वचतोंकी यथासंभव उसीमें ही योजना करनी चाहिए । 
अतः वक्ता इन्द्रका आत्मोपदेश होनेसे प्राण ब्रह्म नहीं है, ऐसा आक्षेप कर “अध्यात्मसम्बन्धभूमा- 
हास्मिन इस सूत्र भागसे उसका समाधान करते हैं। अध्यात्मसम्बन्ध अर्थात्‌ प्रत्यगात्मसम्बन्ध 
उसका बाहुल्‍य (अधिकता) इस अध्यायमें उपलब्ध होता है । 'यावद्धय्स्समिनू०' ( जब तक इस शरीरमें 
श्राण रहता है तत्र तक आयु है ) यह श्र्‌ ति वाक्य प्रज्ञात्मा प्रत्यग्भूत प्राणमें ही आयु देने और हरनेकी 
स्वतन्त्रता दिखलाता है, बाह्यदेवताविशेषमें नहीं । उसी प्रकार “अस्तित्वे० ( प्राणका अस्तित्व होनेसे 
ही इन्द्रियोंका नि:श्र यस है अर्थात्‌ इस शरीरमें प्राणके विद्यमान होनेपर इन्द्रियोंकी स्थिति होती है ) यह 
श्रुति वाक्य इन्दियोंका आश्रय अध्यात्म-प्रज्ञात्मा प्राणको ही दिखलाता है । तथा “प्राण एब०' ( प्राण 


ही प्रज्ञात्मा इस दरीरको ग्रहणकर उठाता है ), इसप्रकार और “न बाचं० बे ( वाणीको जाननेकी इच्छा न 
करे, वक्ताकों जाने ) ऐसा आरम्भकर 'तद्यथा०' ( ज॑से रथके अरोंमें नेमि छंगी रहती है और नाभिमें 


अर लगे रहते हैं, उसीप्रकार ये भूत और विषय ज्ञान और इन्द्रियोंसे जुड़े हुए हैं, ज्ञान और इन्द्रियाँ 
श्राणसे जुड़ी हुई हैं वह यह प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर ओर अमृत है ) इसब्रकार [ यह श्रुति ] 
विषय और इन्द्रियोंके व्यवहा ररूप अरेके नामिभृत प्रत्यगात्माका ही उपसंहार करती है। और 'स म 
आत्मेति०' ( वह मेरा आत्मा-स्वरूप है ऐसा जाने.) यह उपसंहार प्रत्यगात्माका ग्रहण करनेपर ही 
संग्रत होता है, बाह्य देवताके ग्रहण करनेपर नहीं, 'अयमाव्मा०' ( यह आत्मा ही सबका अनुमव करने 


ताला ब्रह्म है ) इसप्रकार यह दूसरी श्रृति है। इससे यहाँ प्रत्यगात्माके सम्बन्धका बाहुलय होनेके 
कारण ब्रह्मका ही यह उपदेश है न कि देवतात्माका उपदेश है ॥ २९॥ 


... तब वक्ताने अपने आत्माका उपदेश किस प्रकार किया है ? 


न्न्क हि है | हक # जँ है को % है| 
ता चििय ध नर 
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१७२ अह्यसूत्न-शाकरभाष्य | आ० १ पा० १ 


»इन्द्रो नाम देवतात्मानं स्वमाध्मानं परमात्मसत्वेनाहमेंव हक ब्रह्म त्यापण दर्शनेन 
यथा दारस््र॑ पश्यन्ष पद्दाति स्म--'मामेव विजानीदि' इति। यथा तर्बेत्त्य जन 
प्रतिपेदे5हं मनुरभव सूर्यश्र' दृति, तद्धत्‌। तथ्यों यो देवानां प्रत्यद्धश४ व पृञ॒ तदमवत (90 
१।४।३० ) इति श्रुतेः। यश्पुनरुक्ते मामेत्र विजानीहि दृत्युकत्वा पद आम 
तणाव त्वाप्टवधादिभिरिति, तत्परिहत॑व्यम | अत्रोच्यते-न तावत्‌ त्वाप्रवधादीन! विज्ेयेन्द्व- 
स्त॒त्यथत्वेनोपन्य(सः, यस्मादेव॑ कर्माहं तस्मान्मां विजानीहीति। कर्थ॑ तांहे * विज्ञानस्तुत्य- 
थेत्वेन यत्कार णं त्वाष्टबधादी नि साहसान्युपन्‍्यस्य परेण विज्ञानस्त॒तिम नुसंद्धाति £ “तस्थ 
में तत्र लोम च न मीयते स यो मां वेद न ह वे तस्य केन च कमणा लोको मीयते' इत्यादिना। 
एतदुक्तं सवति-यस्पादीटशान्य(पि क्र.राणि कर्माणि कृतवतों भम ब्रह्मभूतस्य लोमापि न 
हिस्यते, स यो5न्यो5पि मां वेद न तस्य केनचिदपि कर्मणा लोको हिंस्‍्यत इति। चिज्लेय॑ 
बे लहात क्माणो सम अक्तात्मा इलि वक्यमाणम। तस्मा | मे पु तबह्योव 'प्राणो5स्मि प्रज्ञात्मा' इति वस्ष्यमाणम । तस्मादब्रह्मवाक्यमेतंत्‌ ॥३०॥ _ जब 

इन्द्र नामके देवताने आषदर्शनसे अपने आत्माकों परमात्मारूपसे “मैं ही परत्रह्म हूँ इस तरहसे 
यथाशासत्र जानकर, तदनुसार उसने “मामेंब विजानीहि' ( मुझको ही जान ) ऐसा उपदेश किया 
है । जेसे 'तद्धेतत्‌०' ( उसे ( ब्रह्मको ) आत्मरूपसे देखते हुए ऋषि वामदेवने जाना---मैं मनु हुआ 
और सूर्य भी ) क्‍योंकि 'तद्यो यो०” ( उसे देवोंमेंसे जिस-जिसने जाना वही तद्रप हो गया ) ऐसी 
श्रूति है। और 'मामेव्र० ( मुझको ही जान ) ऐसा कहकर इन्द्र ने त्वष्टाके पुत्र विश्वरूपके हनन 
आदि देहघर्मोसे अपनी स्तुति की ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार ( समाधान ) करना चाहिए । 
इस विषयमें कहते हैं कि त्वष्टाके पुत्रके बध आदिका उपन्यास 'मैं ऐसा पराक्रमी हूँ, अत: मेरा ज्ञान 
प्राप्त करो' यह विज्ञेय देहधारी इन्द्रकी स्तुतिके लिए नहीं है, तो किसके लिए है ? विज्ञानको 
स्तुतिके लिए है । क्‍योंकि त्वष्टापुत्रे बध आदिके साहसका उल्लेख कर विज्ञानकी स्तुतिका 'तस्य 
में तत्र०' ( वहाँ मुझ पराक्रमशालीका बाल भी बांका नहीं होता, जो मुझे जानता है उसका मोक्ष 
किसी मी कमंसे नष्ट नहीं होता ) इत्यादि उत्तरवाक्यसे अनुसन्धान करता है । तात्पयं यह है कि इस 
प्रकार हिंसात्मक क्रर कम करनेपर भी ब्रह्मरूप होनेसे मेरा एक बाल भी नष्ट नहीं हुआ अर्थात्‌ 
मेरी ब्रह्म रूपतामें बाछ मर भी हानि नहीं हुई। वह जो कोई दूसरा भी इसी प्रकार मे बहा 
जानता है अर्थात्‌ अपनेको मैं ब्रह्म ही हैँ” ऐसा अनुभव करता है उसका मोक्षरूप लोक किसी भी « 
कर्मंद्वारा नष्ट नहीं होता । अतः 'प्राणो5स्मि ० ( मैं .प्राण हूँ, प्रज्ञात्मा हे ) इस प्रकारसे वर्णित विज्ञेय _ 
तो वक्ष्यमाण ब्रह्म है । इस कारण यह वाक्य ब्रह्म विषयक है ॥ ३० ॥ क्‍ 

सत्यानन्दी-दीपिका ४ 

# गर्मस्थ ऋषि वामदेवने ज्ञान प्राप्त किया कि “मैं ही मनु और सूर्य हुआ' यह आपंज्ञात 
कहलाता है । पूर्व जन्ममें श्रत वेदान्त महावाक्याथंकी इस जन्ममें स्वतः सिद्ध आत्मज्ञानरूपसे अभि _ 
व्यक्ति ही आषंददांन है । ; 

# “तस्य में तन्र' इत्यादि स्तुति परक सब वाक्य नब्रह्मका ही प्रतिपादन करते हैं । साथ-साथ 
उनमें ब्रह्मश्ानकी महिमा 'भी बताई गई है कि ब्रह्म्षान पाकर वह्‌ विद्वान किसी मी पुण्य-पापवे 
लिप्त नहीं होता । ' भाषावन्त न कर्माणि निबध्नन्ति घनंजय' ( गीता० ४।४१ ) (है धनंजर्य । ' 
आत्मज्ञानीको शुभाशुभ कम नहीं बाँधते अर्थात्‌ शुभाशुभ फल नहीं देते ) क्‍योंकि 'ज्ञानाग्निः सब " ; 
कर्माणि भस्मसा त्कुरुते तथा' ( गी० ४।३७ ) ( उसी प्रकार ज्ञान अग्नि सब कर्मों को भस्म कर * 
है) 5 बरह्मविदूब हीव भवति ( ब्रह्मवित्‌ ब्रह्म ही है ) अतः उसका नाश कर्म आदिसे नहीं हो सर 
इसलिए 'प्राणो$स्मि' इत्यादि वाक्योंद्वारा ब्रह्म ही विज्ञेय है इन्द्र आदि देवता नहीं ॥ ६० ॥ 





| नि कह मी 
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अधि० १९ स्‌० २९) भापाणुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित 


ज्ञीवपुख्यप्राण लिड्ञान्नेति चेन्नोपासात्रेविध्यादाश्रितत्वादिह त 
पदचुछेद--जीवमुख्यप्रणलिज् हे 
दृह, तंद्योगात्‌ । 

सत्नाथं--( जीवमुख्यप्राणलिज्ञात्‌ ) वक्तारं विद्यात्‌! इस श्रतिमें जीवलिड्र और 'इर्द 
शरीर इसमें मुख्यप्र 'णलिज़के होनेसे (न) 'प्राणोईस्म” इस वाक्यमें प्राणशब्दपे हें ब्रह्मका 
ही बोध नहीं होता, अपितु जीव ओर मुख्यप्राणका भी बोध होता है। (इति चेतू, न) ऐसा यदि कहां 
तो यक्त नहीं है, ( उपासात्र विध्यात्‌ ) क्योंकि ऐसा होनेसे तीन उपासनाएँ भाननी पड़गी । हि: 
और उपसंहारसे एकवाक्यता अवगत होती है, ( आश्रितत्वात्‌ ) और 'प्राण इति होवाच' इत्यादि 
स्थलोमें ब्रहलिग होनेके कारण प्राणशब्दका अथ ब्रह्म ही स्वीकार किया गया है। (इह ) इस 
श्रतिमें भी ( तद्योगात्‌ ) हिंततमत्व आदि ब्रह्मलिगका योग है। इनसे भी प्राणशब्दपते यहाँ ब्रह्मका 
ही उपदेश ज्ञात होता है । 

# यद्यप्यध्यात्मसंवन्धभूमद्शनान्न पराचीनस्य देवतात्मन उपदेशः, तथापि न 
ब्रह्मयाक्यं भवितुमहेति | कुतः ? जीवलिज्ञान्मुख्यप्राणलिड्ञात्य । जीवस्य तावदस्मिन्वाक्ये 
विस्पष्ठ लिज़्मपलभ्यते “न बाचं विजिज्ञासोत वक्तारं विद्यात्‌! इत्यादि । अत्र हि वागादिशिः 
करणेव्यापृतस्य कार्यकरणाध्यक्षस्य जीवस्य विज्ञे यत्वमभिधीयते। तथा मुख्यप्राणलिज्ञमपि- 
'अथ खलु प्राण एव प्रज्ञास्मेदं शरोरं परिगृद्योत्थापयति' इति। दशरीरधारणं च मुख्यप्राणस्य 
धर्म: न्‍ प्राणसं व(दे वागादीन्प्राणान्प्रकृप्प---तान्वरिष्ठः प्राण उवाच मा मोह मापद्यथाह मबतत्पन्न- 
धाव्मानं प्रविमज्येतद्वाणमवष्टभ्य विधारयामि! ( प्र० २३ ) इति श्रवणात्‌ । ते तु 'इमं शरोरं 


यद्यपि अध्यात्मसम्बन्धती अधिकता दिखाई देनेसे बाह्य देवतात्माका उपदेश नहीं है, तो 

भी यह प्राणवाक्य केवल ब्रह्मविषयक नहीं हो सकता, क्योंकि यहाँ जीवलिज्ध ओर मुख्यप्राणके छिज्ठ 
उपलब्ध होते हैं । “न वाचं०” ( वाणीको जाननेकी इच्छा न करे वक्ताकों जाने ) इत्यादि वाक्यमें 
जीवका लिग तो स्पष्ट उपलब्ध होता है; क्योंकि यहाँ वाणी आदि इन्द्रियोंस व्यापार करने वाला, 
शरीर और इन्द्रियोंका अध्यक्ष-स्वामी जीव विज्ञेयरूपसे अभिहित है। इसीप्रकार 'अथ खलु प्राण 
एव' ( निदचय प्राण ही प्रज्ञात्मा इस शरीरको ग्रहणकर उठाता है ) इस वाक्यमें मुख्य प्राणका भी 
हिग ( ज्ञापन ) है। क्‍योंकि शरीर धारण करना मुख्य प्राणका धर्म है, प्राणसंवादमें वाणी आदि 
प्राणों-इन्द्रियोंको प्रस्तुतकर “तान्वरिष्ठ भ्राणः डबाच० ( उनमेंसे अत्यन्त श्रेष्ठ प्राणने उन इन्द्रियोंसे 
कहा तुम मोह-अभिमानको मत प्राप्त हो, क्योंकि मैं ही अपनेको पाँच प्रकारसे विभक्तकर इस शरीर- 
आलम्बन देकर धारण करता हूँ ) ऐसी श्र्‌ति है। और जो कोई 'इदं शरोरं' इस “इदं' के स्थानमें 
'इमं शरीर” ऐसा पाठ स्वीकार करते हैं, उनके मतमें इस जीव, अथवा ई न्द्रिय समूहका ग्रहणकर 
शरीरको उठाता है, ऐसी व्याख्या करनी चाहिए श चेतन होनेके! कारण जीवमें प्रज्ञात्मत्व भी युक्त है । 

द सत्यानन्दी दीपिका के 

# प्रदनोपनिषद्‌में मुख्य प्राण और चक्षु आदि इन्द्रियोंके अधिष्ठातृ देवताओंका संवाद है-- 

एक समय दे सब अपनी-अपनी महिमाकों प्रकट करते हुए कहने छगे कि हम ही इस शरीरकों आश्रय 
देकर धारण करते हैं, तब उनसे सर्वश्रेष्ठ मुख्यप्राणने कहा--अविवेकके! कारण तुम मिथ्या अभि- 


मान + त करो, क्योंकि दि पाँचवत्ति भेदकर मैं ही इस शरीरेको आश्रय देकर 
४३ है, कि अपने प्राण, अपान आदि परचिद ि 
2 क ' करता | | प्राणके इस क्रथनपर उन सबने विष्वास नहीं किया। तब प्राण उनके अभिमान 
. निवृत्यथं ऊपरको निकलने लगा, उसके ऊपर उठनेके साथ शेष सभी खिंचने लगे, तथा उसके 
* कह रे त्क ॥ 
द 320 


है ३ 4 
की 0 ३ / ० 4 
हि 8 उन) अप 


१७३ 
दोगात्‌ ॥३१॥ 


| छ ट कि] 
तू, ने, ईंति। चेती में पासात्रविध्वातू, आाश्रितत्वात 








43 


ब्रह्मसत्र-शाह्वरभाप्य [ आ० १ पा० १ 


१७७ 
पज्ञास्मप्वमपि जीबे तांवच्चेतनश्वादुपपन्नम । म॒ख्येद्रपि प्राणे प्रशासाधनश्राणान्तराभ्रयत्वादु- 
पपतन्नमेव । जीवमुख्यप्राणपरिश्रहे चर प्राणप्रज्ञाट्मनोः सहब्त्तिस्वेनाभेदुनिद्‌ शः, स्वरूपेण 
चभेदनिदेश इत्युभयथापि निदंश उपपद्मयते--यी सभा मर बे प्रज्ञा से आण; सह 
होतावस्मिज्शरीरे वसतः सहोत्क्रामतः इति । ब्रह्मपरिय्रहें तु कि कस्माद्धिदय तः तस्मादिह 
जीवसुख्य प्राणयोरन्‍्यतर उभौ वा प्रतीयेयातां न त्रह्मे ति चेत्‌-# नतद्‌वम/ उपासाज्रेवि- 
ध्यात्‌ । एवं सति जिविधम॒पासन प्रसल्‍्येत--जीवोपासनं, मुख्यप्राणोपासनं, त्रह्मोपासन 
चेति । नवेतदेकस्मिन्वाक्ये5भ्युपगन्तुं युक्तम | उपक्रमोपसंहाराभ्या हि वाक्यकत्वमव- 
गम्यते | 'सासेव विजानीहि' इत्युपक्रम्य प्राणी5स्मि प्रज्ञात्मा त मामायुरग्टतमित्युपास्स्व' 
इत्युक्प्वा, अन्‍्ते 'स एष प्राण एव प्रज्ञात्मानन्दो5जरो 5म्छ तः इस्येकरूपाबुपक्रमों पसंसा रो टर्येते । 
तत्रार्थकत्व॑ युक्तमाश्रयितुम्‌ । नच ब्रह्मलिज्ञमन्यपरस्वेन परिणेतुं शक्यम्‌। दशानां भूतमा- 
ञाणां च ब्ह्मणो5न्यत्रापणाज्ुपपत्तेः आश्रितत्वाच्वान्यत्रापि ब्रह्मछिज्ञवशास्प्राणशब्दस्य 
ब्रह्मणि प्रव॒त्ते। इह्मपि च हिततमोपन्यासादिदत्रह्मलिज्ञयोगादूत्रह्मोपदेश एवायमिति गस्यते। 
यत्तु सुख्यप्राणलिक्लं दृशितम---इदं शरीरं परिगृद्योत्थापयति इति---तदसतत; प्राणव्यापार- 

प्रज्ञा ( ज्ञान ) के साधनभूत अन्य इन्द्रियोंका आश्रय होनेसे मुख्य प्राणमें भी प्रज्ञात्मत्व उपपन्न 
ही है । यदि प्राणशब्दका अथे जीव और मुख्यप्राण दोनों मानें तो. प्राण और भ्रज्ञात्माका एक ही 
शरीरमें साथ रहनेसे अभेद निर्देश और स्वरूपसे भेंद निर्देश इस तरह दोनों प्रकारसे निर्देश उपपन्न 
होता है, क्योंकि “यो बै प्राणः सा प्रज्ञा०? ( जो प्राण है वह प्रज्ञा है जो प्रज्ञा है वह प्राण है, निश्चय 
ही ये दोनों इस दरीरमें साथ ही साथ रहते हैं और साथ ही' साथ उत्क्रमण करते हैं ) ऐसी श्र॒ति 
है । यदि प्राणशब्दका अथे ब्रह्म स्वीकार करें, तो यह प्रइन उपस्थित होगा कि कौन किससे भिन्न 
होगा ? अत: यहाँ जीव और मुख्यप्राण इन दोनोंमें से कोई एक अथवा दोनों ही प्राणशब्दसे प्रतीत 
होते हैं, ब्रह्म नहीं.। यह पूव॑पक्षका अभिप्राय है । यह ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि उपासना तीन प्रकार 
की होगी । यदि ऐसा माना जाय तो जीवोपासना, मुख्यप्राणोपासना और ब्रह्मोपासना इस तरहसे 
तीन प्रकारकी उपासनाएँ प्रसक्त होंगी । किन्तु एक वाक्यमें यह सब स्वीकार करना युक्त नहीं है, 
कारण कि उपक्रम और उपसंहारसे एकवाक्यता अवगत होती है। 'मामव विजानीहि' ऐसा आरस्म 
करके “प्राणोउरिम अज्ञात्मा«” ( मैं प्राण हूँ, प्रज्ञात्मा हुँ उस मेरी आयु और अमृरूपमे उपासना 
करे ) ऐसा कहकर अन्तमें 'स एष प्राण एब० ( वह यह प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर और 
अमृत है ) तो इसप्रकार उपक्रम और उपसंहार एकरूप दृष्ट होते हैं। अतः यहाँ ( ब्रह्मरूप ) एक 
अर्थंका आश्रय करना ही युक्त है। और ब्रह्मल्गिको अन्यमें ( जीव तथा मुख्यप्राणमें ) परिणतः 
समन्वित नहीं कर सकता, क्योंकि दस भूतमात्राओं और दस प्रज्ञामात्राओंका ब्रह्मसे भिन्न अय्यमें 


अपंण ( अधिष्ठानरूप लिज्भका समन्वय ) करना युक्त नहीं है, कारण कि ये [त्रह्मके] आशित हैं। / 
दूसरे स्थलोंमें भी ब्रह्मलिज्जके बलसे प्राण शब्दकी ब्रह्ममें प्रवृत्ति है अर्थात्‌ प्राणशब्द ब्रह्मके आश्ित | 
है । और यहाँ मी हिततमत्वका उपन्यास आदि ब्रह्मलिज्भके योगसे यह ब्रह्मका ही उपदेश है, ऐ 


ज्ञात होता है । 'इदं शरीरं०” ( इस दरीरको ग्रहण कर उठाता है ) यह जो मुख्य प्राणका 
सत्यानन्दी-दीपिका द 

स्थित होनेपर सब स्थित होने छगे । तब सभी वे मिथ्या अभिमानकों छोड़कर मुख्यप्राणकी स्तुति की 
इसप्रकार यहं संवाद मुख्यप्राणका स्पष्ट लिए है। हे 
&8 किश्व दस भूतमात्राओं ( आकाश आदि पाँच महाभूत और शब्द आदि पाँच #7* । 


और दस प्रज्ञामात्राओं ( शब्द आदि विषयक पाँच ज्ञान और पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ ) का ब्रह्मसें मि्ते * 


हे 
5 


44 


| 
#- 


5 0 धर # 






प्रत्यगात्मोपाधिम्‌ृतयोमदनिद शोपपत्ते: 


अधि० ९* रू० ३२ ] भापानवाद- 
कि । सत्यानन्द्री- दीपि पक 
न कारहित 
पिपरमात्माय "टात्पर त:75 चरिन | 
+ + 7 अं पक न्किक हि शक्यत्वयान , न प्राएं ता 
कश्नन । इतरंण त॒ जोदन्ति यरिमज्नेतावुपाश्रितौ । ! . आऑणन नापानन मर्त्यों जीव॒ति 


ै श्रतोी ॥! ( का>८« ३।, छः 
विजिज्ञासीत बक्तारं विद्यात्‌'! इत्यादि जीवब्िडः 2 40 पक / इति श्र॒तेः । यदपि 'न वा 
४34०] छ्जज्ञ दशतत तदाप न च्रह्मपन्षने निचारग्यति । नहि 


जा जर 
जीवो नामात्यन्तभिन्नों ऋद्मणः 'वत््वमसि” 'अह » 
* ये लिखझो श्र भर न ७७०५5 इत्यादिश्रुतिभ्यः | न 
कृत तु विशेषमाश्रित्य बह्मैच सञ्जीवः कर्ता भोक्ता जेत्यच्यने | तल का वुद्धय्राद्यपाधि- 
ञे रूपं चर -आन्कि । युच्यः धक्रतबविद 
गेन स्वरूप ज्ह्म दशा येसुं न बाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात्‌' 80%: जद्ांघपरित्या- 
ए रे १ << > हे 4 इत टन -्४ 6< 
करणाथ उपदेशो न विरूध्यते । “यद्वाचान भयुदिय गन व *्त्यादना प्रत्यगात्माभिमुस्ी- 
ते॥' ( वे नह थे वागभ्युयते । तदेब ब्रह्म त्वं विद्धि नेद॑ 
यद्दिम्ुपासते ॥ ( कै० 3४ ) इत्यादि च श्र॒त्यन्तरं वचनादिक्रिया< हर अक 
शयति । & यत्पुनरेतद॒क्तम--'सह हे रक्रियाव्यापृतस्य॑वात्मनों बह्मत्वं 
. >जफ अब की “है टतावस्मिज्डारोरे बसतः सहोस्करामतः” इति प्राणप्रज्ञात्म 
नोभंददशर्न ब्रह्मवादे नोप ति--नेष दोष:- ज्ञानक्ि के 
| * नेंपपयत इदोत--नंष दोष:; शानक्रियाशक्तिद्दयाश्रययोवु क्षिप्राणयोः 
कम कप पता उपाधिक ये प!हतस्य तु प्रत्यगात्मनः स्वरूपेणा भेद 
दिखलाया हक गया है, वह ठीक नहीं है । क्योंकि प्राणका व्यापार भी परमात्माके अधीन है। अत: 
परमात्मामें उसक. उपचार ( गौण प्रयोग ) हो सकता है, कारण कि "न प्राणेन०' ( कोई भी प्राणी 
न तो प्राणसे ही जीवित रहता है और न अपानसे ही, किन्तु वे तो जिसमें ये दोनों आश्रित ( अध्यस्त ) 
हैं, ऐसे किसी अन्यसे ही जीवित- रहते हैं ) ऐसी श्रुति है। और “न वाचं० ( वाणीके जाननेकी 
इच्छा न करे किन्तु वक्ताको जाने ) इत्यादिसि जो जीवके लिंग दिखलाए गए हैं वे भी ब्रह्मपक्षका 
निवारण नहीं करते, क्योंकि “तत्त्वमसि” 'अहं ब्रह्मास्मि' इत्यादि श्रतियोंसे यह स्पष्ट होता है कि जीव 
ब्रह्मसे अत्यन्त भिन्न नहीं है । ब्रह्म ही बुद्धि आदि उपाधिकृत विशेष ( परिच्छिन्नत्वादि ) का आश्रय 
कर जीव होता हुआ कर्ता और मोक्ता है, ऐसा कहा जाता है। उपाधिकृत विशेषके त्यागसे उसके 
यथाथ स्वरूप ब्रह्मका ज्ञान करानेके लिए, “न वाचं०? इत्यादि श्रुतियों द्वारा उसको प्रत्यगात्माकी 
ओर अभिमुख करनेके लिए [ यह वक्‍तृत्व ] उपदेश विरुद्ध नहों है। “यद्वाचा०” ( जो वाणीसे 
प्रकाशित नहीं होता किन्तु जिससे वाणी प्रकाशित होती है अर्थात्‌ जिसकी सत्तासे वाणी अपना वदन- 
शब्द व्यापार करती है, उसको ही तुम ब्रह्म जानो । जिस इस [ देश-कालावच्छिन्नवस्तु ] की लोग 
उपासना करते हैं, वह ब्रह्म नहीं है ) इत्यादि दूसरी श्रुति वचन आदि क्रियाओंमें व्यापृत आत्मा 
ब्रह्म है ऐसा दिखलाती है । 'सह ह्येतावस्सिन०” ( हे निश्चय ये दोनों--प्राण और प्रज्ञात्मा इस शरीरसें 
साथ ही साथ रहते हैं और साथ द्वी साथ निकलते हैं ) इस श्रकार प्राण और प्रज्ञात्माका भेद दशन 
ब्रह्मवादमें उपपन्न नहीं होता, ऐसा जो कहा- गया है, यह दोष नहीं है, क्योंकि अत्यगात्माके उपाधिरूप 
ज्ञानशक्ति और क्रियाशक्तिके आश्रय बुद्धि और प्राणका तो भिन्नरूपसे निर्देश युक्त है; परन्तु 
दोनों उपाधियोंसे उपहित प्रत्यगात्माका तो स्वरूपसे अभेद है । इसलिए “प्राण णुव भ्रज्ञाव्मा' ( प्राण 


सत्यानन्दी-दीपिका के 
कोई अधिष्ठान नहीं हो सकता है । “अतएव प्राणः' 'प्राण इति होवाच! इत्यादि स्थलछोंमें भी ब्रह्मके 


बहुत लिज हैं। और निरतिशय आनन्द ही सबके लिए हिंततम है, 'आनन्दो ब्रह्मेति ब्यजानात्‌' 
( तै० ३।६ ) ( आनन्द ब्रह्म है ऐसा भृगुने जाना ) “विज्ञानमानन्दं ब्रह्म' ( विज्ञान आनन्द ब्रह्म है ) 
इत्यादि श्रतियाँ ब्रह्मकों ही आनन्द स्वरूप कहती हैं । इसलिए प्राण आदि हशछब्इसे यहाँ ब्रह्मका ही 


उपदेश है.। जीव तथा मुख्य प्राणका नहीं है । 
# औवाधिक भेद और स्वरूपतः अभेदको लेकर उक्तदोषका निराकरण किया जाता है। प्रत्य- 


गात्माकी उपाधिरूप जो ज्ञानशक्तिवाली बुद्धि और क्रियाशक्तिवाला प्राण, इन दोनोंका परस्पर भेद 
दे । इससे तो 'सह होतावस्मिन” इस मन्‍्त्रमें उत्तका ओऔपाधिक भेद कहा गया है। परच्तु दोनों 


२१७"५ 
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इत्यतः प्राण एव प्रज्ञास्मेप्येकीकरणमविरुद्धम | ४ अथवा-- नोपासात्रविध्यादाश्रित्त्वादिह 
तद्योगात्‌' इच्यस्यायमन्योएथें।--न' त्रहायाकय पे ज्ञीवमख्यप्राणलिक्क विरूुध्यते | कथम ? 
उपासाजैबविध्यात्‌। चिविधमिह बह्मोपासन विवश्चितम-प्राणत्रमण, नया सम ग, स्वथमण 
जच। तत्ञ आयुरम्तमुपास्स्वायुः प्राण: इति, इृद शरीरं परिगुद्योत्थापयति इति, 'तस्मादेतदेवों 
क्थमुपासीत' इति च प्राणथ्र्मः । 'अथ यथास्ये प्रज्ञाये सर्वाणि भूतान्यकामवान्त तह़द्ाख्यास्यामः? 
इस्युयक्रस्य 'वागेवास्या एकमजञ्ञम दूदुहत्तस्ये नाम परस्तात्मरतिबिहिता भूतमात्रा प्रज्ञया वाच समास्झ 
वाचा सर्वाणि नामान्याप्ोति' इत्यादि प्रज्ञाथर्मा | ७ ता वा एता दर्शोव भूतमात्रा अधिप्रन्नू 
दश प्रज्ञामात्रा अधिभूतम्‌ | यद्धि भूतमाज्रा न स्युन प्रश्ञामात्राः स्य॒ुः। यज्धि प्रशामात्रा न 
स्यु् भूतमात्रा: स्युः। नह्यन्यतरतो रूप किचन सिझधये तू | नो एतलजाना। तथवा रथस्यारेषु 
नेसिरपिता नामावरा अर्पिता एवमेचेता भूतमात्राः प्रज्ञामात्रास्वाधताः भज्ञाम्रात्मा श्राणजपता: स एप 
ही प्रज्ञात्मा है ) ऐसा एकीकरण अविरुद्ध है । अथवा नोपासाञओेविध्यादाशितव्वादिह तद्योगात” इस 
सूत्र भागका यह दूसरा अथ है--ब्रह्म वाक्‍्यमें मी जीव लिज्ध तथा मुख्यश्राण लिज्भुका विरोध नहीं है 
क्यों ? इसलिए कि उपासनाएं तीन प्रकार की हैं। यहाँ प्राणधर्मं, प्रज्ञाधम और स्वधमसे ब्रह्मो 
पासनाएँ तीन प्रकारकी विवक्षित हैं । उनमें “आयुरमूतम्रुपास्स्वायु: प्राण: ( आयुरूपसे, अमृतरूपसे 
मेरी उपासना करो आय प्राण है ) “इदं शरीरं०” (इस शरीरको ग्रहणकर उठाता है) और '“तस्मादेत० 
( इसलिए उसकी उक्थरूपसे उपासना करे ) यह प्राणधर्म है। 'अथ यथास्थ प्रज्ञाय ०” ( अब जिम 
प्रकार इस प्रज्ञा-जीवमें - सब भूत एक होते हैं उसका व्याख्यान करेंगे ) ऐसा उपक्रमकर 'वागे- 
वास्या० ( वाणीने ही इस प्रज्ञाके एक अंग्रको-देहाथ भागकों पूर्ण किया, उसकी [| चक्षु आद्सि ] 
ज्ञापित भूतमात्रा दूसरे देहाध॑ भागका कारण होती है, बुद्धिद्वारा चिदात्मा वाणीपर आरूढ़ होकर 
अर्थात्‌ वाणीका प्रेरक होकर सब नामोंको प्राप्त करता है ) इत्यादि प्रज्ञा-जीव धर्म हैं। 'ता वा एता' 
वे ये दस ही भूतमात्राएँ अधिप्रज्ञ-प्रशाके अधीन हैं, और दस प्रज्ञमात्राएं अधिभूत-भूतके अधीन 
हैं । यदि भूतमात्राएं न हों, तो प्रज्ञामात्राएं भी न हों और यदि प्रज्ञामात्राएं न हों, तो भूतमात्राए 
मी न हों, क्‍योंकि दोनोंमें से किसी एकके न होनेपर केवल एकसे कोई भी रूप सिद्ध न होगा। यह 


नाना नहीं हैं । 'जसे रथके अरोंमें नेमि लगी रहती है और नेमिमें अर जुड़े रहते हैं, इसीप्रकार ये 


सत्यानन्दी-दीपिका 
उपाधियोंसे उपहित प्रत्यगात्माका तो स्वरूपसे अभेद है । इससे “प्राण एव प्रज्ञात्मा' यह श्रुतिवाक्‍्य 


प्राण और प्रज्ञात्माका अभेद निर्देश करता है । सुतरां सिद्धान्तमें किसी प्रकारका विरोध नहीं है । 
% भगवान्‌ भाष्यकार "नोपासाज्रेवि ध्यादाश्रितत्वादिह तथ्योगात' सूत्रके इस उत्तरभागऋ 
स्वाभिमत व्याख्यानकर अब वृत्तिकारके मतानुसार व्याख्यान करते हैं। “उत्थापयति इति डक्‍्थम 
'दरीरको ग्रहणकर उठाता है इससे प्राण उक्‍्थ है” तो ये सब प्राणके धम हैं। प्रज्ञा पदसे यहाँ 
अ,भास सहित बुद्धि रूप जीवका ग्रहण है । जिसमें यह निवास करता है इस शरीरके दो भाग हैं, एक 
नाम और दूसरा रूप, चिदात्मा बुद्धिद्वारा वामिन्द्रिपर आरूढ होकर अर्थात्‌ उसका प्रेरक होकर 
वाग्िन्द्रियद्वारा सम्पूर्ण नाम प्रपञ्न्चकों वक्तव्यरूपसे प्राप्त करता है अर्थात्‌ वक्ता होता है। और ग75 
सभी रूपोंको देखता है, इसप्रकार द्रश्टा होता है, इसीप्रकार सभी पदार्थोका द्रष्ट्रत्व और चिदात्मा् 
द्रष्ट्वके अध्यासका कारण होना यह सब बुद्धिका धर्म है । | 
# भूतमात्राएं ग्राह्म-विषय कहलाती हैं और प्रज्ञामात्राएँ ग्राहक । ग्राह्य भूतमात्राए 
मात्राओं-ज्ञनेन्द्रियोंसे सिद्ध, होती हैं, इसलिए प्रज्ञामात्राओंके अधीन हैं, और प्रज्ञामात्राएं (र्गः 
रिद्रयां और चाक्षुष आदि ज्ञान ) ग्राह्म भूतमात्राओंके अधीन हैं । इसप्रकार ग्राह्म और ग्राहक “| 
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अ्रधि० ११ सू० ३२९१ |]. भाषालुवाद-सखत्यानन्दी-दीपिकासहित 


प्राण एवं प्रज्ञात्मा इत्यादिब्रेह्मथम:ः । तस्माद्त्रह्मण एवैतदुपाधिद्धय धर्मण 
पासन त्रिविध्ध विघक्षितम । अन्यत्रापि' 'मनोमयः प्राणशरीर:ःः ( छा० ३।१४७|२ ) इत्यादा 

पाधिधमण ब्रह्मण उपासनभमाश्रितम । इहापि तथज्यते; वाक्यस्योपक्रमोपसंहार भ्यामे- 
कार्थव्वावगम!त्‌ प्राणप्रज्ञात्रह्म छिज्ञा वगमा जय । तम्मादत्रद्म वाक्यमेतदिति लिंदम ॥ ३१ ॥ 


१७७ 
स्वधमंण चेकम 


ति श्रीमच्छा रोरकसीमांसाभाष्ये श्रोश हू प्पाजर यु 
------ कक आल व्पादिकत। 





0-..8ै808082€क्‍8क्‍.. है अल मा प्रथमाध्यायस्य प्रथम: पादः ॥ १ ॥ 
भूतमा ब्राए प्रज्ञामात्राओंमें अपित हैं और प्रज्ञामात्राएँ प्राणमें अधित हैं वह ॒थह प्राण ही प्रज्ञात्मा 
है', इत्यादि ( स्व ) ब्रह्मथर्म हैं। इस कारण ब्रह्मकी ही एक उपासना दोनों | प्राण तथा प्रज्ञा ] 
उपाधियोंके धमंसे तथा स्व-धर्मसे तीन प्रकारकी विवक्षित है। अन्य स्थलोंमें भी 'मनोमय: प्राणशरीर:' 
( प्राण जिसका शरीर है ऐसा मनोमय है ) इत्यादिमें उपाधिके धमंप्ते ब्रद्मकोी उपासनाका आश्रय 
किया गया है । यहाँ मी अन्यके घमंसे अन्यकी उपासना युक्त है, क्योंकि उपक्रम और उपस द्वा रसे 


वाक्यकी एकाथता प्रतीत होती है तथा प्राण, प्रज्ञा और ब्रह्मलिज्ञोंको अवग॒ति होती है। इस तरहसे 
यह सिद्ध हुआ कि यह ब्रह्मवाक्य ही है ॥ ३१ ॥। 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाइ्नरमाष्य-साषानुवादके प्रथम अध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 
दे सत्यानन्दी-दीपिका 
अपनी सिद्धिमें एक दूसरेकी अपेक्षा करते हैं । ग्राह्म और ग्राहक परस्पर सापेक्ष होनेसे वस्तुत: मिन्न 
नहीं हैं, किन्तु चिदात्मामें आरोपित हैँ । इस तरह सबका अधिष्ठान और 'आन-दो5जरोड्म्तत:” इत्यादि 
ये सब ब्रह्मके धर्म प्रतीत होते हैं। इसलिए 'मनोमयः प्राणशरीरः” इत्यादि स्थलोंमें प्राण और 
प्रज्ाके धर्मोसे भी ब्रह्मकी उपासना हो सकती है । ऐसा माननेसे वाक्यभेद + भी नहीं होगा । यदि 
वाक्यभेद नहों है तो फिर उपासनाका भेद क्‍यों ? वह इसलिए कि यहाँ प्राण, प्रज्ञा तथा ब्रह्मके 
भिन्न-भिन्न लिज़रोंका दर्शन होता है । इससे ब्रह्म विषयक उपासना तीन प्रकारकी हो सकती है, 
परन्तु वत्तिकारद्वारा इसप्रकार को गई सूत्रकी व्याख्याकों टीकाकारोंने स्वीकार नहीं किया है, 

क्योंकि ऐसा माननेपर भिन्न-भिन्न रूपसे तीन उपासनाएँ मानती पड़ेंगी । एकंवाक्यमें ऐसा माननेसे 
वाक्यभेद प्रसक्त होगा अर्थात्‌ स होवाच भ्राणोडस्मि प्रज्ञात्मा' 'तं मासायुरम्टतमित्युपास्स्व/ ( कौ० 
३।२ ) इस एक वाक्यमें “माम्‌' अर्थात्‌ प्रज्ञात्मा-जीवरूपसे आयु: अर्थात्‌ प्राणहपसे ओर अमृतम्‌ 
अर्थात्‌ बह्मरूपसे अपने-अपने घमंसे युक्त तीन उपासनाओंका प्रसंग उपस्थित होगा, एकार्थ प्रतिपादक 
वाक्यको अनेकार्थ प्रदिषादक मानना ही तो वाक्यभेद रूपए दोष है, इससे 'प्राणो5 स्मि' इस उपक्रम 
वाक्प और '“आनन्दो5जरो5म्रतः” इस उपसंहार वाक्यसे जो एक अथंकी सिद्धि होती है उसका मजा 
होगा । यदि भगवान्‌ माष्यकारका अनुसरण करें तो उपक्रम और उपसंहारसे एक ब्रह्मह्प अथको हो 
सिद्धि होती है प्राण और प्रज्ञात्माकी नहीं । अतः प्राणो5स्मि/ 'सामेव बिजानीहि”' आननन्‍्दो5जरो3- 
खत: इत्यादि पूर्वोक्त श्रतिवाक्य ब्रह्मके ही प्रतिपादक सिद्ध होते हैं । पूवपक्षमें तोन उपासताएँ मानो 
गई हैं, सिद्धान्तमें एक ब्रह्मको ही उपासना है, यह दोनोंमें अन्तर है ॥ ३१॥ 
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स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के प्रथम अध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१३॥ 


+ टि०- मीमांसाश|खको वाक्य शाख भी कहते हैं । वाक्यसे वाक्याथ बोध कैसे होता आपात पक प्राय भात्य भी कहते हैं। चाक्यसे चाक्याथ बोध कैसे होता है ? ५ 
इस विषयमें मीमांसकोंकी विचारपद्धूतिकों सभी भारतीय विद्ध नोंने अपनाया है । वाक्यसे वाक्याथ 
बोध उद्देश्य विधेय भावावगाही होता है अर्थात्‌ वाक्यजन्य बोधमें एक पदाथ उद्ृश्यतया भासता हे 
आर दूसरा विधेयतया, यह साधारण नियम है । परन्तु उद्देश्यका भेद होनेसे अथवा विधेयका भेद 
हैनिसे अर्थात्‌ दो उद्देश्य और दो विधेय होनेस्े वाक्यस्वरूपका भंग हो जज, हे । 899 वर 
. आवाबगाही एका्थोपस्थितिजनकता मावताकी एककमवत्ता है अर्थात्‌ भावनामें एक ही कर्म होता ् 
विष ० अश% ८४ गिर का 


थ ओ ६ ४ कं 
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